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ಪ್ರಕಾಶಕರ ಮಾತು 


"ಲೋಹಿಯಾ' ಎಂಬ ಜನಪರ ಹೋರಾಟಗಾರನ ಹೆಸರನ್ನು ಇಟ್ಟುಕೊಂಡು 
ಹುಟ್ಟಿದ “ಲೋಹಿಯಾ ಪ್ರಕಾಶನ' ಕಿರು ಅವಧಿಯಲ್ಲಿ ೫೦ ಪುಸ್ತಕಗಳನ್ನು ಪ್ರಕಟಿಸಿ ಜನರ 
ಪ್ರೀತಿ ವಿಶ್ವಾಸಕ್ಕೆ ಪಾತ್ರವಾಗಿ ಪುಸ್ತಕ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯನ್ನು ಬೆಳೆಸಲು ಶ್ರಮಿಸುತ್ತಿರುವುದನ್ನು 
ಕನ್ನಡಿಗರು ಬಲ್ಲರು. 

ಪ್ರಕಾಶನದ ಸಂಚಾಲಕ ಸಿ. ಚನ್ನಬಸವಣ್ಣ ಬ್ಯಾಂಕಿನಲ್ಲಿ ಉದ್ಯೋಗಿ. ಕೇವಲ ಅಂಕಿ 
ಸಂಖ್ಯೆಗಳೊಂದಿಗೆ ವ್ಯವಹರಿಸದೆ ಪುಸ್ತಕ ಸಂಸ್ಕೃತಿ ಹರಡಲು ಶ್ರಮಿಸುತ್ತಿರುವುದು 
ಪ್ರಶಂಸಾರ್ಹವಾಗಿದೆ. ಮೂರು ದಿನಗಳ ಹಿಂದಷ್ಟೆ ಅವರ ತಾಯಿ ಇಲ್ಲವಾದರು. ಮಕ್ಕಳು, 
ಮೊಮ್ಮಕ್ಕಳ ಬಗ್ಗೆ ಹೋದವರು ಬಂದವರ ಬಗ್ಗೆ ಅವರು ತೋರಿದ ಪ್ರೀತಿ-ವಿಶ್ವಾಸ, 
ಕುತೂಹಲ ಜೀವಂತವಾಗಿದೆ. ಹಿರಿಯರನ್ನು ಗೌರವದಿಂದ ಕಾಣುವ ಚನ್ನಬಸವಣ್ಣ, 
ಅವರ ತಮ್ಮ ಕರಿಬಸಪ್ಪ, ಅಷ್ಟೆ ಏಕೆ ಅವರ ಇಡೀ ಕುಟುಂಬ ಶರಣ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯಲ್ಲಿ 
ಮಿಂದು ಮೇಲೆದ್ದದ್ದು. ಅವರ ತಂದೆ-ತಾಯಿಯ ಹೆಸರಿನಲ್ಲಿ ದತ್ತಿಯೊಂದನ್ನು ಸ್ಥಾಪಿಸಿ 
ದತ್ತಿಯ ಮೊದಲ ಪ್ರಕಟಣೆಯಾಗಿ ಮಿತ್ರರಾದ ರಂಜಾನ್‌ ದರ್ಗಾ ಅವರು ಬರೆದ 
"ಬಸವಪ್ರಜ್ಞೆೆಯನ್ನು ಪ್ರಕಟಿಸಿ ಅವರ ತಾಯಿಯ ಬಸವ ಗಣಾರಾಧನೆ ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲಿ 
ನೀಡಲಿರುವುದು ಅವರ ಸಂಸ್ಕೃತಿ ಪ್ರೀತಿಯನ್ನು ಎತ್ತಿ ತೋರುತ್ತದೆ. 

ರಂಜಾನ್‌ ದರ್ಗಾ ಮಾರ್ಕ್ಸ್‌ವಾದವನ್ನು ಓದಿಕೊಂಡು ಜೊತೆಗೆ ಶರಣ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯನ್ನು 
ಮೇಳವಿಸಿಕೊಂಡು ಹೊರಟದ್ದರಲ್ಲಿ ಅರ್ಥವಿದೆ. "ಬಸವಪುಜ್ಞೆ' - "ಶರಣಪ್ರಜ್ಞೆ ಹರಡುವುದು 
ಹಿಂದೆಂದಿಗಿಂತ ಇಂದು ಅಗತ್ಯವಾಗಿದೆ. 

ರಾಮಮಂದಿರ ಕಟ್ಟಲು ಹೊರಟ ಈ ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲಿ ಸ್ಥಾವರವೆನಿಸಿಕೊಂಡ ಗುಡಿ 
ಸಂಸ್ಕೃತಿಯನ್ನು ನಿರಾಕರಿಸಿ ಕಾಯಕ ಪ್ರಜ್ಞೆ ಬೆಳೆಸಿದ, ಸರ್ವ ಸಮಾನತೆ ತರಲು ಶ್ರಮಿಸಿದ 
ಬಸವಣ್ಣ ಮತ್ತು ಶರಣರನ್ನು ಮತ್ತೆ ಮತ್ತೆ ನೆನೆಸಿಕೊಂ.3ರೆ ಸಾಲದು. ಅವರ ಜ್ಞಾನವನ್ನು 
ಕ್ರಿಯೆಗೆ ತರುವ ಅಗತ್ಯ ಹಿಂದೆಂದಿಗಿಂತಲೂ ಇಂದು ಅಗತ್ಯವಾಗಿದೆ. 


ಲೋಹಿಯಾ ಪ್ರಕಾಶನದ ಸದಸ್ಯರಲ್ಲಿ ಒಬ್ಬನಾದ ನಾನು ಹೀಗೆ ಬರೆಯುತ್ತಿರುವುದು 
ಕೆಲವರ ಹುಬ್ಬೇರಿಸಬಹುದು. ಎಲೆಮರೆಯ ಕಾಯಿಯಂತಿರುವ ಸಿ. ಚನ್ನಬಸವಣ್ಣ , ಅವರ 
ಸೋದರ ಕರಿಬಸಪ್ಪ ಮತ್ತು ಅವರ ಕುಟುಂಬದವರ ತ್ಯಾಗವನ್ನು ಅಳೆಯಲು ನನಗೆ 
ಶಬ್ದಗಳೇ ಸಾಲವು. ಉತ್ತಮ ವ್ಯಕ್ತಿಗಳನ್ನು ಪ್ರಶಂಸಿಸುವುದೂ ಮರೆಯಾಗುತ್ತಿರುವ ಕಾಲದಲ್ಲಿ 
ನಾವಿದ್ದೇವೆ. ನಾನು ಪ್ರಕಾಶನದ ಸದಸ್ಯನಾಗಿ ಈ ಮಾತು ಬರೆದಿಲ್ಲ. ಒಬ್ಬ ಲೇಖಕನಾಗಿ 
ಈ ಮಾತು ಬರೆದಿರುವೆ. 


೨೨.೦೧.೨೦೦೨ | ಅಲ್ಲಮಪ್ರಭು ಬೆಟ್ಟದೂರು 
"ಅಮರ ಚೇತನ' | ಪ್ರಕಾಶನದ ಪರವಾಗಿ 
ಕಲ್ಯಾಣನಗರ 


ಕೊಪ್ಪಳ 


ನಿವೇದನೆ 


ಲೋಕದಂತೆ ಬಾರರು, ಲೋಕದಂತೆ ಇರರು, 

ಲೋಕದಂತೆ ಹೋಗರು, ನೋಡಯ್ಯಾ 

ಪ್ಯೂದಂತೆ ಬಪ್ಪರು, 

ಜ್ಞಾ ನದಂತೆ ಇಪ್ಪರು, 

ಮುಕ್ತಿಯಂತೆ ಹೋಹರು ನೋಡಯ್ಯಾ 

ಉರಿಲಿಂಗದೇವಾ, ನಿಮ್ಮ ಶರಣರು ಉಪಮಾತೀತರಾಗಿ ಉಪಮಿಸಬಾರದು. 


ಎಂದು ಉರಿಲಿಂಗದೇವರು ಹೇಳಿದ್ದಾರೆ. ಎಂಥ ಸುಂದರ ವಚನ! ಶರಣರ ನಿಲುವೇ ಬೇರೆ. 
ನನ್ನ ಪ್ರೀತಿಯ ಅಣ್ಣ ಸಿ. ಚನ್ನಬಸವಣ್ಣನವರ ಅವ್ವನ ಬಸವಗಣಾರಾಧನೆಯ ಸಂದರ್ಭದಲ್ಲಿ 
ಬಿಡುಗಡೆ ಮಾಡುವುದಕ್ಕಾಗಿ ಬಸವಣ್ಣನವರ ಕುರಿತ ಮೂರು ಲೇಖನಗಳ ಈ ಪುಸ್ತಿಕೆಯನ್ನು 
ಸಿದ್ದ ಪಡಿಸಿದ್ದೇನೆ. ಚನ್ನಬಸವಣ್ಣನವರ ತಂದೆ-ತಾಯಿಗಳು ಪುಣ್ಯದಂತೆ ಬಂದು, ಜ್ಞಾನದಂತೆ 
ಇದ್ದು ಮುಕ್ತಿಯಂತೆ ಹೋದವರು. ಕಾಯಕದ ಮೂಲಕ ಎಲ್ಲ ಕಷ್ಟಕಾರ್ಪಣ್ಯಗಳನ್ನು 
ಎದುರಿಸುತ್ತ ಲೋಕವನ್ನು ಗೆದ್ದು ಹೋದವರು. (ನಮ್ಮ ವಿಜಾಪುರದ ಕಡೆ ಸಾಯುವುದಕ್ಕೆ 
ಗೆಲ್ಲುವುದು ಎನ್ನುತ್ತೇವೆ) ಹೀಗೆ ಅಣ್ಣನವರ ತಂದೆ-ತಾಯಿಗಳು ಗೆದ್ದಿದ್ದಾರೆ. 
ಮರ್ಯಾದೆವಂತರಾಗಿ ಬಾಳ ಬಮಗೆಲ್ಲ ದಾರಿದೀಪವಾಗಿ ಹೋದವರೇ ಗೆದ್ದವರು. ಇಂಥ 
ಶರಣರ ನೆನಪು ನಮ್ಮಲ್ಲಿ ಜೀವಸೆಲೆ ಮೂಡಿಸಲಿ. ನಾವೆಲ್ಲ ಸಾಯುವವರೇ. ಆದರೆ ಹೀಗೆ 
ಗೆಲ್ಲುವ ಪ್ರಯತ್ನವನ್ನೂ ಮಾಡೋಣ. 

ಆನೆಯನೇರಿಕೊಂಡು ಹೋದಿರೆ ನೀವು 

ಕುದುರೆಯನೇರಿಕೊಂಡು ಹೋದಿರೆ ನೀವು 

ಕುಂಕುಮ ಕಸ್ತೂರಿಯ ಪೂಸಿಕೊಂಡು ಹೋದಿರೆ, ಅಣ್ಣಾ! 

ಸತ್ಯದ ನಿಲವನರಿಯದೆ ಹೋದಿರಲ್ಲಾ! 

ಸದ್ಗುಣವೆಂಬ ಫಲವ ಬಿತ್ತಿ ಬೆಳೆಯದೆ ಹೋದಿರಲ್ಲಾ! 

ಅಹಂಕಾರವೆಂಬಸದ ಮದಗಜವೇರಿ 

ವಿಧಿಗೆ ಗುರಿಯಾಗಿ ನೀವು ಹೋದಿರಲ್ಲಾ! 

ನಮ್ಮ ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವರನರಿಯದೆ 

ನರಕಕ್ಕೆ ಭಾಜನವಾದಿರಲ್ಲಾ! 


ಎಂದು ಬಸವಣ್ಣನವರು ಎಂಟು ಶತಮಾನಗಳ ಹಿಂದೆಯೆ ವಿಷಾದ ವ್ಯಕ್ತಪಡಿಸಿದ್ದಾರೆ. 
ಬಸವಪ್ರಜ್ಞೆಗೆ ಅಪಮಾನವಾಗದಂತೆ ಬದುಕೋಣ, ಗೆಲ್ಲೋಣ. 

ಬೆಂಗಳೂರು ರಂಜಾನ್‌ ದರ್ಗಾ 

1 *...2002 


ಹರಿವಿಡಿ 
ಜಡ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯ ವಿರುದ್ಧ ಚೈತನ್ಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿ Wo 
ಬಸವ ಪ್ರಜ್ಞೆ / ೨೫ 


ಬಸವಣ್ಣನವರ ಆರ್ಥಿಕ ಚಿಂತನೆ / ೪೨ 


ಜಡ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯ ಎರುದ್ಧ ಚೈತನ್ಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿ 


“ಶಿವನೇ ಬಸವಾ - ಬಸವಾ ಶಿವನೇ' 
“ಶಿವನೇ ಬಸವಾ - ಬಸವಾ ಶಿವನೇ' 


ಬೌಲ್ಕದಲ್ಲಿ ಕೇಳಿದ್ದ ಈ ಒಂದು ಸಾಲಿನ ಭಜನೆ ಹಾಡು ನನ್ನ ಮನದಲ್ಲಿ 
ಮಂತ್ರವಾಗಿ ಸ್ಪಂದಿಸುತ್ತಿದೆ. ಅವರ್ಣನೀಯ ಆನಂದವನ್ನು ಕೊಡುತ್ತಿದೆ. ಜಗತ್ತಿನಲ್ಲಿ 
ಎಲ್ಲವೂ ಒಂದೇ ಆಗಿದೆ. ಅಸಹಜವಾದ ಭೇದ ಕಾಣಿಸಿದರೂ ಸಹಜವಾದ ಅಭೇದವನ್ನು 
ಸಾಧಿಸುವ ಶಕ್ತಿ ಮನುಷ್ಯನಿಗೆ ಇದೆ ಎಂಬುದನ್ನಿದು ಸೂಚಿಸುತ್ತದೆ. ಮಾನವ ತನ್ನ 
ಹೃದಯ ವೈಶಾಲ್ಯದಿಂದ ದೇವನಾಗುವ ಸಾಧ್ಯತೆಯನ್ನು ಇದು ಸಾರುತ್ತದೆ. 

ಬಸವಣ್ಣನವರ ಶಿವನು ಬಸವಣ್ಣನವರ ಶಿವನೇ ಆಗಿದ್ದಾನೆ. ಆತ ಅನಾದಿ, 
ಅನಂತನಾಗಿದ್ದಾನೆ. ಸಕಲ ಚರಾಚರಗಳು, ಇಡೀ ವಿಶ್ವ ಮತ್ತು ಗೊತ್ತಿರುವ-ಗೊತ್ತಿರದ 
ಎಲ್ಲಾ ಲೋಕಗಳು ಆತನಿ-೪ಳಗೇ ಇವೆ. ಆತ ಯಾರಿಗೂ ಹುಟ್ಟಿಲ್ಲ; ಆದರೆ ಎಲ್ಲ ಹುಟ್ಟಿಗೂ 
ಮೂಲವಾಗಿದ್ದಾನೆ. ಸತ್ಯ ಮತ್ತು ಸೌಂದರ್ಯಗಳು ಆತನ ಒಳಗೇ ಇವೆ. "ದೇವನೊಬ್ಬ 
ನಾಮ ಹಲವು', ಅವನೇ ಅಲ್ಲಾಹ್‌, ಅವನೇ ಯಹೋವಾ, ಅವನೇ ಅಹುರಮಜ್ಞಾ, 
ಅವನೇ ಸರ್ವಶಕ್ತ. ಅವನೇ ಸಕಲ ಜೀವಾತ್ಮರ ಪರಮಾತ್ಮ. ಹೀಗೆ ನಾವು ಬಸವಣ್ಣನವರ 
ಶಿವನನ್ನು ಅಥೈಸಬಹುದು. 

ಜಗಜ್ಜೋತಿಯ ದಿವ್ಯ ದೃಷ್ಟಿಗೆ ಮಾತ್ರ ಇಂಥ ಪರಮಾತ್ಮನ ಕಲ್ಪನೆ ಬರಲು ಸಾಧ್ಯ. 
ಏಸು ಮತ್ತು ಪೈಗಂಬರರಂಥ ಜಗಜ್ಜೋತಿಗಳಿಗೂ ಇಂಥ ದಿವ್ಯ ದರ್ಶನವಾಗಿತ್ತು. 

ಬಸವಣ್ಣನವರ ಶಿವನ ಪರಿಕಲ್ಪನೆ ಸುಮ್ಮನೆ ಮೂಡಿಬಂದುದಲ್ಲ. ಕ್ರಿಯಾತ್ಮಕ 
ಜನಸಂಸ್ಕೃತಿ ಮತ್ತು ಕ್ರಿಯಾಹೀನ ಮನುಸಂಸ್ಕೃತಿಯ ಸಂಘರ್ಷದಲ್ಲಿ ಅವರಿಗೆ ಏಕದೇವ 
ಸಂಸ್ಕೃತಿಯ ವಿರಾಟ್‌ ದರ್ಶನವಾಗಿದೆ. ಈ ದರ್ಶನದ ಬಳಿಕ ಅವರ ಬಳಿ ಆಯಾಸವೆಂಬುದು 
ಸುಳಿಯಲೇ ಇಲ್ಲ. ಬಸವಣ್ಣನವರ ಮನೋಲೋಕದ ಈ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯೇ ಎಂಟುನೂರು 
ವರ್ಷಗಳ ಹಿಂದೆ ಇದೇ ನಾಡಿನಲ್ಲಿ ಶರಣ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯಾಗಿ ವಾಸ್ತವಲೋಕಕ್ಕೆ ಬಂದಿತು. 
ಮಾನವನ ಇತಿಹಾಸ ಮತ್ತು ಪುರಾಣಗಳ ಹಿನ್ನೆಲೆಯಲ್ಲಿ ಮುನೆಲೆ ಕಂಡುಕೊಂಡಿತು. 
ಶರಣಸಂಸ್ಕತಿಯ ಕಲ್ಯಾಣ ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ ವರ್ಗಭೇದವಿಲ್ಲ, ವರ್ಣಭೇದವಿಲ್ಲ, 
ಜಾತಿಭೇದವಿಲ್ಲ, ಲಿಂಗಭೇದವಿಲ್ಲ, ದಯವೇ ಮೂಲವಾಗಿರುವ ಧರ್ಮಗಳಲ್ಲಿ ಭೇದವಿಲ್ಲ. 


೨ | ಬಸವಪ್ರ 


ಕಾಯಕ ಸಿದ್ಧಾಂತದ ತಳಹದಿಯ ಮೇಲೆ ಕರ್ಮವಾದಕ್ಕೆ ವಿರುದ್ಧವಾದ ಇಂಥ ಸಾಮಾಜಿಕ 
ವ್ಯವಸ್ಥೆಯೊಂದನ್ನು ಬಸವಾದಿ ಶರಣರು ಕನ್ನಡದ ನೆಲದಲ್ಲಿ ಜಾರಿಗೊಳಿಸಿದರು. 

ಆದರೆ ಸಕಾರಾತ್ಮಕವಾಗಿ ಕ್ರಿಯಾಹೀನವಾದ ಮನುಸಂಸ್ಕೃತಿ, ಅಣುಬೂದಿಯ 
ಹಾಗೆ ನರಾಕಾತ್ಮಕವಾಗಿ ಕ್ರಿಯಾಶೀಲವಾಗೇ ಉಳಿಯಿತು. ಆ ಕಾರಣದಿಂದಲೇ ಜಾತಿಭೇದ, 
ಲಿಂಗಭೇದದಂಥ ಸಾಮಾಜಿಕ ಅನಿಷ್ಟಗಳು ಮುಂದುವರಿಯುವುದನ್ನು ನಿಲ್ಲಿಸಲಿಕ್ಕಾಗಲಿಲ್ಲ.. 
ಅಣುಬೂದಿಯು ಕನಿಷ್ಠ ೨೫ ಸಾವಿರ ವರ್ಷಗಳವರೆಗೆ ಜೀವವಿರೋಧಿ ಅಣುವಿಕಿರಣಗಳನ್ನು 
ಸೂಸುತ್ತಾ ಭಯಂಕರ ರಾಕ್ಷಸೀ ಶಕ್ತಿಯಾಗಿ ಜೀವಂತವಿರುತ್ತದೆ. ಎಲ್ಲವನ್ನೂ ರೋಗಗ್ರಸ್ತ 
ಸ್ಥಿತಿಗೆ ತರುತ್ತದೆ. ಅದು ಬೆಳೆಯ ಭೂಮಿಯಲ್ಲಿ ಪ್ರಳಯದ ಕಸದಂತೆ ಜೀವಂತವಾಗಿರುತ್ತದೆ. 
ಮನುಸಂಸ್ಕೃತಿಯೆಂಬ ಪ್ರಳಯದ ಕಸ ಈ ನಾಡಿನ ಜನಕೋಟಿಯ ಮನೋಭೂಮಿಯಲ್ಲಿ 
ಹುಟ್ಟುತ್ತಿರುವುದನ್ನು ತಡೆದು, ಲೋಕಮಾನ್ಯವಾದ ಶರಣಸಂಸ್ಕೃತಿಯ ಬೀಜ ಬಿತ್ತಿ, 
ಸುಜ್ಞಾನವೆಂಬ ಬೆಳೆ ತೆಗೆಯಲು ಬಸವಣ್ಣನವರು ಮಾಡಿದ ಪ್ರಯತ್ನ, ಪಟ್ಟ ಕಷ್ಟ, ಸವೆಸಿದ 
ದಾರಿ ಮತ್ತು ಆತ್ಮಸಂಶೋಧನೆಯ ಪರಿ ಹೃದಯಸ್ಪರ್ಶಿಯಾಗಿವೆ. 


“ಆಸತ್ತೆ ಅಲಸಿದೆನೆಂದಡೆ ಮಾಣದು, 

ಬೇಸತ್ತೆ ಬೆಂಬಿದ್ದೆನೆಂದಡೆ ಮಾಣದು, 
ಏವನೇವೆನೆಂದಡೆ ಮಾಣದು, 

ಕಾಯದ ಕರ್ಮದ ಫಲಭೋಗವು! 
ಕೂಡಲಸಂಗನ ಶರಣರು ಬಂದು. 

ಹೋ ಹೋ ಅಂಜದಿರೆಂದಡಾನು ಬದುಕುವೆನು.” 


ಮನುಸಂಸ್ಕೃತಿಯ ಬಹುದೊಡ್ಡ ಕ್ರೌರ್ಯವೆಂದರೆ ಅದರ ಕರ್ಮವಾದ. ಯಾವುದೂ 
ನಮ್ಮ ಕೈಯಲ್ಲಿಲ್ಲ. ಎಲ್ಲವೂ ಪೂರ್ವನಿರ್ಧಾರಿತ. ನಮ್ಮ ಜಾತಿಗಳು, ನಮ್ಮ ಬಡತನ-ಸಿರಿತನ, 
ನಮ್ಮ ಮಾನ-ಅಫಮಾನ, ನಮ್ಮ ಮೇಲೆ ಆಗುವ ದಬ್ಬಾಳಿಕೆ, . ಅತ್ಕಾಚಾರ, ಕ್ರೌರ್ಯ 
ಎಲ್ಲವೂ ಪೂರ್ವನಿರ್ಧಾರಿತ! ನಮ್ಮ ಬದುಕನ್ನು ಅಸಹನೀಯಗೊಳಿಸುತ್ತಿರುವವರು ನಮ್ಮ 
ಕರ್ಮಫಲವನ್ನು ನಮಗೆ ಕೊಡುತ್ತಿದ್ದಾರಷ್ಟೇ. ನಾವು ಯಾರಿಗೂ ಹಳಿದು ಪ್ರಯೋಜನವಿಲ್ಲ. 
ನಮ್ಮ ಕರ್ಮಕ್ಕಾಗಿ ನಮ್ಮನ್ನು ನಾವು ಹಳಿದುಕೊಳ್ಳುವುದನ್ನು ಬಿಟ್ಟರೆ ಬೇರೆ ಏನನ್ನೂ 
ಮಾಡಲಿಕ್ಕಾಗದು... ಇದೆಂಥ ಸಂಸ್ಕೃತಿ? ಅಂತೆಯೆ ಇಂಥ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯ ವಿರುದ್ಧ 
ಬಸವಣ್ಣನವರು ಬಂಡೆದ್ದರು. 

ಐದು ಸಾವಿರ ವರ್ಷಗಳಿಂದ ಈ ಕರ್ಮವಾದವು ಜನಸಮುದಾಯದ ಮನಸ್ಸನ್ನು 
ಅತ್ಯಂತ ಹೀನ ರೀತಿಯಲ್ಲಿ ಆಳುತ್ತಿದೆ. ಅಂಥ ಅಸಹಾಯಕ ಜನಸಮುದಾಯವನ್ನು 
ಬಸವಣ್ಣನವರು ವಚನ ಚಳವಳಿಯ ಮೂಲಕ ಜಾಗೃತಗೊಳಿಸಲು ತಮ್ಮ ತನು ಮನ 
ಧನಗಳನ್ನು ಅರ್ಪಿಸಿದರು. 


ಜಡ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯ ವಿರುದ್ಧ ಚೈತನ್ಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿ / ೩ 


ಕಾಯಕದ ಪರಿಕಲ್ಪನೆ 


ಕರ್ಮಕ್ಕೆ ಉತ್ತರವಾಗಿ ಲೋಕಸಂಗಾತಿ ಬಸವಣ್ಣನವರು ಅಪೂರ್ವ ಪರಿಕಲ್ಪನೆಯ 
ಕಾಯಕ ಸಿದ್ಧಾಂತವನ್ನು ಪ್ರತಿಪಾದಿಸಿದವರು. ಅವರ ದೃಷ್ಟಿಯಲ್ಲಿ ಕಾಯಕವೆಂಬುದು ಕೇವಲ 
ವಸ್ತುಗಳನ್ನು ಉತ್ಪಾದಿಸುವ ಅಥವಾ ಸೇವೆಯ ಕ್ರಿಯೆಯಾಗಿರಲಿಲ್ಲ. ಅವರ ಕಾಯಕ 
ಸಿದ್ಧಾಂತಕ್ಕೆ ದೇಹ ಮತ್ತು ಮನಸ್ಸಿನ ಸಮತೋಲನ ಕಾಪಾಡುವ ಶಕ್ತಿ ಇದೆ. ಈ ಪೃಥ್ವಿಯನ್ನು 
ಬದುಕಲು ಹೆಚ್ಚು ಹೆಚ್ಚು ಯೋಗ್ಯಗೊಳಿಸುವ ಆಶಯವಿದೆ. ಕಾಯಕದ ಮೂಲಕ ಮಾನವ 
ಸ್ಪತಂತ್ರನಾಗುತ್ತಾನೆ. ಪರಾವಲಂಬಿ ಜೀವನದಿಂದ ವ್ಯಕ್ತಿತ್ವವೇ ಕುಬ್ಬವಾಗುತ್ತದೆ. ಆದರೆ 
ಕಾಯಕವು ಆತ್ಮಗೌರವವನ್ನು ರಕ್ಷಿಸುತ್ತದೆ. ಕಾಯಕವು ಕಾಯವನ್ನೇ ಕೈಲಾಸ ಮಾಡುತ್ತದೆ. 
ಕಾಯಕಜೀವಿಗೆ "ಕೈಲಾಸವೆಂಬುದೇನೋ ಪೃಥ್ವಿಯ ಮೇಲೊಂದು ಮೊರಡಿ' ಎಂಬ ಭಾವ 
ಮೂಡುತ್ತದೆ. ಅಂತೆಯೆ ಕಾಯಕವು ಐಹಿಕ ಬದುಕಿಗೆ ಆಧಾರವಾಗುವುದಲ್ಲದೆ ತನು 
ಮನಗಳನ್ನು ಆರೋಗ್ಯಕರವಾಗಿ, ಪವಿತ್ರವಾಗಿ ಇರಿಸುವ ಕ್ರಿಯೆಯಾಗಿದೆ. (ಗಾಂಧೀಜಿಯವರಿಗೆ 
ಚರಕವೆಂಬುದು ಬರಿ ನೂಲುವ ಸಾಧನವಾಗಿರಲಿಲ್ಲ. ಅದು ಅವರನ್ನು ಉದ್ವೇಗದಿಂದ 
ಪಾರು ಮಾಡುವ ಸಾಧನವೂ ಆಗಿತ್ತು. ೧೯೪೭ನೇ ಆಗಸ್ಟ್‌ ೧೪ರ ಮಧ್ಯರಾತ್ರಿ ದೇಶ 
ಸ್ವತಂತ್ರವಾಯಿತು. ಆ ರಾತ್ರಿ ಸ್ವತಂತ್ರ ಭಾರತದ ಪ್ರಧಾನಿಯಾದ ಜವಾಹರಲಾಲ್‌ ನೆಹರೂ 
ಅವರು ಕೆಂಪುಕೋಟೆಯ ಮೇಲೆ ಭಾರತದ ಧ್ವಜ ಹಾರಿಸಿದರು. ಆದರೆ ಗಾಂಧೀಜಿಯವರಿಗೆ 
ಇದು ತಮ್ಮ ಕನಸಿನ ಸ್ವತಂತ್ರ ಭಾರತದಂತೆ ಕಾಣಲಿಲ್ಲ. ದೇಶ ಒಡೆದು ಹೋಗಿತ್ತು. 
ಗಾಂಧೀಜಿಯ ಮನಸ್ಸು ತಲ್ಲಣಗೊಂಡಿತ್ತು. ಭಾರತ ಸ್ವತಂತ್ರವಾಗುವ ಆ ಕ್ಷಣದಲ್ಲಿ 
ಗಾಂಧೀಜಿಯವರು ಕಲ್ಕತ್ತೆಯಲ್ಲಿ "ಏಕಾಂಗಿ'ಯಾಗಿ ಕೋಮುದಳ್ಳುರಿ ನಂದಿಸುತ್ತಿದ್ದರು. 
ಅವರಿದ್ದ ತಾಣದಲ್ಲಿನ ಧ್ವಜಸ್ತಂಭಕ್ಕೆ ಧ್ವಜ ಏರಲಿಲ್ಲ. ಆದರೆ ಆ ಕ್ಷಣ ಗಾಂಧೀಜಿಯವರು 
ಚರಕ ತಿರುಗಿಸುತ್ತಿದ್ದರು!) ಹೀಗೆ ಇದೆ ಕಾಯಕವೆಂಬುದು. ಅದು ಯಾವುದೇ ಒಂದು 
ಉದ್ದಂಡ ವೃತ್ತಿಯಲ್ಲ. ಮನುಷ್ಯನು ಪ್ರಕೃತಿ ಜೊತೆ ಒಂದಾಗಿ ಬದುಕಲು ಸಾಧ್ಯವಾಗಿಸು 
ವಂತಹದು; ಸಕಲ ಜೀವಾತ್ಮರಿಗೆ ಲೇಸನೇ ಬಯಸುವಂತಹದು. 

ವಚನಕಾರರ ದೃಷ್ಟಿಯಲ್ಲಿ ಕಾಯಕ ಮತ್ತು ಕರ್ಮಗಳಲ್ಲಿ ಅಪಾರ ವ್ಯತ್ಯಾಸವಿದೆ. 
ಕಾಯಕ ಸಿದ್ಧಾಂತ ಚೈತನ್ಯದ ಪ್ರತೀಕವಾದರೆ, ಕರ್ಮವು ಜಡತ್ವದ ಪ್ರತೀಕವಾಗಿದೆ. ಕಾಯಕ 
ಜನಸಂಸ್ಕೃತಿಯ ಪರವಾಗಿದೆ. ಕರ್ಮಶಾಸ್ತ್ರ ದಾಸ್ಯದ ಪರವಾಗಿದೆ. ಮಾನವತಾವಾದಿ 
ಬಸವಣ್ಣನವರಲ್ಲಿ ಪಾಪಿ, ಪತಿತರ ಬಗ್ಗೆ ಕೂಡ ಅನುಕಂಪವು ತುಂಬಿ ತುಳುಕುತ್ತಿದೆ. 


“ಎಲವೋ, ಎಲವೋ ಪಾಪಕರ್ಮವ ಮಾಡಿದವನೇ, 
ಎಲವೋ ಎಲವೋ ಬ್ರಹ್ಮಹತ್ಯವ ಮಾಡಿದವನೇ, 
ಒಮ್ಮೆ ಶರಣೆನ್ನೆಲವೊ. 

ಒಮ್ಮೆ ಶರಣೆಂದಡೆ ಪಾಪಕರ್ಮ ಓಡುವವು. 


೪ / ಬಸವ ಪ್ರಜ್ಞೆ 


ಸರ್ವ ಪ್ರಾಯಶ್ಚಿತ್ತಕ್ಕೆ ಹೊನ್ನ ಪರ್ವತಂಗಳ್ಳೆದವು. 
ಒಬ್ಬಗೆ ಶರಣೆನ್ನು ನಮ್ಮ ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವಂಗೆ.” 


ಬಸವಣ್ಣನವರು ಜನಸಮುದಾಯಕ್ಕೆ ನೀಡಿದ ಅಭಯವಚನವಿದು. ಪಾಪಪ್ರಜ್ಞೆಯಿಂದ 
ನರಳುತ್ತ ಬದುಕುವವರಿಗೆ ಈ ವಚನ ಹೊಸ ಬದುಕಿನ ದಾರಿ ತೋರಿಸುತ್ತದೆ. ಅವರ 
ಮಾನಸಿಕ ಸ್ಥಿತಿಯನ್ನೇ ಬದಲಾಯಿಸುತ್ತದೆ. ಹೊಸ ಚೈತನ್ಯ ತುಂಬುತ್ತದೆ. 
ಕರ್ಮವನ್ನು ಕಳೆಯುವಲ್ಲಿ ಪರಮಾತ್ಮನ ಕೃಪೆ (67809) ಪ್ರಮುಖ ಪಾತ್ರವನ್ನು 
ವಹಿಸುತ್ತದೆ. 
“ಪಂಡಿತನಾಗಲಿ, ಮೂರ್ಯನಾಗಲಿ 
ಸಂಚಿತಕರ್ಮ ಉಂಡಲ್ಲದೆ ಮಾಣದು, 
ಪ್ರಾರಬ್ಲಕರ್ಮ ಭೋಗಿಸಿದಲ್ಲದೆ ಹೋಗದೆಂದು - 
ಶ್ರುತಿ ಸಾರುತ್ತೈದಾವೆ ನೋಡಾ. 
. ತಾನಾವಾವ ಲೋಕದೊಳಗಿದ್ದಡೆಯೂ ಬಿಡದು; 
ಕರ್ಮಫಲಗೂಡಿ ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವಂಗೆ 
ಆತ್ಮನೈವೇದ್ಯವ ಮಾಡಿದವನೇ ಧನ್ಯ.” 


ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವ, ಶಾಸ್ತ್ರ ಸಂಪ್ರದಾಯಗಳನ್ನು ರಕ್ಷಿಸುವ ದೇವರಾಗಿ ಬರದೆ 
ಮನುಕುಲವನ್ನು ಕರ್ಮಕೂಪದಿಂದ ಎತ್ತುವ ಶಕ್ತಿಯಾಗಿ ಬರುತ್ತಾನೆ. ಮನೋಸ್ವೈರ್ಯದ 
ಸಾಧನವಾಗಿ ಬರುತ್ತಾನೆ. ಕರ್ಮಫಲಗಳೊಂದಿಗೆ ಲಿಂಗದೇವನಿಗೆ ಆತ್ಮನೈವೇದ್ಯ ಮಾಡುವುದರ 
ಮೂಲಕ ಜಡವಾದ ಶಾಸ್ತದಾಸ್ಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯ ಮಾನಸಿಕ ಗುಲಾಮಗಿರಿಯಿಂದ ಹೊರಬರುವ 
ದಾರಿ ತೋರಿದವರು ಬಸವಣ್ಣ! 


“ನಿಮ್ಮ ಶ್ರೀ ಪಾದವ ಮುಟ್ಟಿ ಕರ್ಮ ಹರಿಯಿತ್ತು.... 


ನಿಮ್ಮ ಶರಣರ ಅನುಭಾವದಿಂದ ಸುಖಿಯಾದೆನು.” 
ಕರ್ಮವಾದದ ಭ್ರಮೆಯಲ್ಲಿ ಮನುಷ್ಯ ಸದಾ ನರಳುತ್ತಲೇ ಇರುತ್ತಾನೆ. ಹತಾಶನಾಗಿ 
ತನ್ನನ್ನೇ ವಿಧಿಗೆ ಅರ್ಪಿಸಿಕೊಂಡು ದುಃಖಿಯಾಗಿರುತ್ತಾನೆ. ಆದರೆ ಶರಣರ ಅನುಭಾವವು 
ವಿಧಿ ((819)ಯ ನಿರ್ನಾಮ ಮಾಡುತ್ತದೆ. ಸ್ವತಂತ್ರ ಸುಖದ ಮನೋಭಾವವನ್ನು 
ಸೃಷ್ಟಿಸುತ್ತದೆ. ಶರಣರ ಮನಸ್ಸು ಅನುಭವ ಅನುಭಾವಗಳ ಸುಂದರ ಸಮ್ಮಿಲನದಿಂದ 
ಸೃಷ್ಟಿಯಾಗಿದೆ. ಆ ಮನಸ್ಸಿನ ಅಕ್ಷರ (ಎಂದೂ ನಾಶವಾಗದ) ರೂಪವೇ ವಚನ. 


“ಹೊನ್ನು ಹೆಣ್ಣು ಮಣ್ಣೆಂಬ ಕರ್ಮದ ಬಲೆಯಲ್ಲಿ ಸಿಲುಕಿ 
ವೃಥಾಯ ಬರುದೊರೆ ಹೋಹ ಕೆಡುಕ ಹಾರುವ ನಾನಲ್ಲ. 


ಜಡ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯ ವಿರುದ್ಧ ಚೈತನ್ಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿ (೫ 


ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವನು ವಿಪ್ರಕರ್ಮವ ಬಿಡಿಸಿ 
ಅಶುದ್ಧನ ಶುದ್ಧನ ಮಾಡಿದನಾಗಿ.” 


ಒಣಗಿದ ಹೊಳೆಯಂಥ (ಬರುದೊರೆ) ಟೊಳ್ಳು ಬ್ರಾಹ್ಮಣ್ಯದ ಐಹಿಕ ದುರಾಸೆಯ 
ಬದುಕೇ ಕರ್ಮವಾದದ ಬಂಧನದ ಪ್ರತೀಕವಾಗಿದೆ. ಇಂಥ ವಿಪ್ರಕರ್ಮದಿಂದ ಅಶುದ್ಧನಾಗಿದ್ದು 
ಬ್ರಾಹ್ಮಣನಾಗಿ ಹುಟ್ಟಿದ ಕಾರಣದಿಂದ. ಅದರಿಂದ ಬಿಡಿಸಿಕೊಂಡು ಶುದ್ಧನಾದುದು 
“ಕೂಡಲಸಂಗಮ' ಪ್ರಜ್ಞೆ (Divine Consciousness)ಯಿಂದ ಎಂಬುದನ್ನು ಬಸವಣ್ಣನವರು 
ಮಾರ್ಮಿಕವಾಗಿ ಹೇಳುತ್ತಾರೆ. ಸೃಷ್ಟಿಕರ್ತನಲ್ಲಿ ಇಡುವ ವಿಶ್ವಾಸ ಉಳಿದೆಲ್ಲ ಭೀತಿಗಳನ್ನು 


ತೊಡೆದುಹಾಕಬಲ್ಲುದು. 


“ಲಗ್ನವೆಲ್ಲಿಯದೊ, ವಿಘಫ್ಠವೆಲ್ಲಿಯದೊ ಸಂಗಯ್ಯಾ? 
ದೋಷವೆಲ್ಲಿಯದೊ, ದುರಿತವೆಲ್ಲಿಯದೊ ಸಂಗಯ್ಯಾ 
ನಿಮ್ಮ ನೆನೆವಂಗೆ ಭವಕರ್ಮವೆಲ್ಲಿಯದೊ 
ಕೂಡಲಸಂಗಯ್ಯಾ?” 


ಎಂದು ಹೇಳುವಾಗ ಬಸವಣ್ಣನವರ ಮನದಲ್ಲಿ ಕೊಳೆತು ನಾರುತ್ತಿರುವ ಮೂಢನಂಬಿಕೆ 
ಮತ್ತು ಶಾಸ್ತ್ರದಾಸ್ಯಗಳನ್ನು ದೂರ ಸರಿಸುವ ಕಳಕಳಿ ಸ್ಪಷ್ಟವಾಗುತ್ತದೆ. ಅಷ್ಟೇ ಅಲ್ಲ “ನಮ್ಮ 
ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವರು ಬರೆದ ಬರೆಹವ ತಪ್ಪಿಸುವಡೆ ಹರಿಬ್ರಹ್ಮಾದಿಗಳಿಗಳವಲ್ಲ” 
ಎಂದು ಸಾರುವ ಮೂಲಕ ಸೃಷ್ಟಿಕರ್ತನಾದ ಪರಮಾತ್ಮನು ದುಃಖದ ಹಣೆಬರೆಹವನ್ನು 
ಅಳಿಸಿ ಹಾಕಿ ಸುಖದ ಹಣೆಬರೆಹವನ್ನು ಬರೆಯುತ್ತಾನೆ. ಅದನ್ನು ಮಾರ್ಪಡಿಸುವ ಶಕ್ತಿ 
ಹರಿ ಬ್ರಹ್ಮರಿಗೂ ಇಲ್ಲ ಎಂಬುದನ್ನು ಬಸವಣ್ಣನವರು ಎದೆತಟ್ಟಿ ಹೇಳುತ್ತಾರೆ. ಹೀಗೆ 
ಕರ್ಮದ ಗಾಣಕ್ಕೆ ಸಿಕ್ಕಿ ಅಪ್ಪಚ್ಚಿಯಾಗುವ ಜೀವಗಳನ್ನು ಬಸವಣ್ಣನವರು ಎತ್ತಿ ಸಲಹಿದ 
ರೀತಿ ಅನುಪಮವಾಗಿದೆ. 
ತಮಗಾದ ಸಾಕ್ಷಾತ್ಕಾರದಿಂದಾಗಿ ಬಸವಣ್ಣನವರು ಅದಮ್ಯ ಶಕ್ತಿಯನ್ನು ಮತ್ತು 

ನಿಷ್ಠೆಯನ್ನು ಪಡೆದಿದ್ದಾರೆ. ಅವರು ಯಾರನ್ನಾದರೂ ಮೆಚ್ಚಿಸಲೆಂದು ಅಥವಾ ಕಹಿ ಭಾವನೆ 
ಯಿಂದ ಮನುಸಂಸ್ಕೃತಿಯ ವಿರೋಧವನ್ನು ವ್ಯಕ್ತಪಡಿಸುತ್ತಿಲ್ಲ. ತಾವು ಅರಿತ ಸತ್ಯದ 
ಬಲದಿಂದ ಮತ್ತು ಲೋಕೋದ್ಧಾರದ ಹಂಬಲದಿಂದ ಸ್ವಾರ್ಥಿಗಳಿಗೆ ಕಠೋರವೆನಿಸುವ 
ನಿಲುವನ್ನು ತಾಳಿದ್ದಾರೆ. ಹೊಸ ಆಶಯಗಳು, ಹೊಸ ಕನಸುಗಳು, ಹೊಸ ಬದುಕು ಮತ್ತು 
ಮನಸ್ಸನ್ನು ಪಾಪಪ್ರಜ್ಞೆಯಿಂದ ಬಿಡುಗಡೆಗೊಳಿಸುವುದಕ್ಕಾಗಿ ಅವರು ಸತ್ಯನನ್ಲು ಘಂಟಾ 
ಘೋಷವಾಗಿ ಹೇಳಲೇಬೇಕಾಗಿದೆ. ಅಂತೆಯೆ ಅವರು ಚಲನಶೀಲತೆಯನ್ನು ಕಳೆದುಕೊಂಡ 
ಎಲ್ಲವನ್ನೂ ಪ್ರಶ್ನಿಸಲೇಬೇಕಾಗಿದೆ. 

“ಶಾಸ್ತ್ರ ಘನವೆಂಬೆನೆ? ಕರ್ಮವ ಭಜಿಸುತ್ತಿದೆ. 

ವೇದ ಫನವೆಂಬೆನೆ? ಪ್ರಾಣವಧೆಯ ಹೇಳುತ್ತಿದೆ. 


ಗಿ 
ಶ್ರುತಿ ಘನವೆಂಬೆನೆ? ಮುಂದಿಟ್ಟು ಅರಸುತ್ತಿದೆ. 
ಅಲ್ಲೆಲ್ಲಿಯೂ ನೀವಿಲ್ಲದ ಕಾರಣ 


[ae] 


ತ್ರಿವಿಧ ದಾಸೋಕದಲ್ಲಲ್ಲದೆ ಕಾಣಬಾರದು ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವನ.” 
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ಹೀಗೆ ಬಸವಣ್ಣನವರು, ನಮ್ಮ ಮುಂದೆ ಎಲ್ಲವನ್ನೂ ಬಿಚ್ಚಿಡುತ್ತಾರೆ. ತ್ರಿವಿಧ 
ದಾಸೋಹ ಗುರು, ಲಿಂಗ ಮತ್ತು ಜಂಗಮಕ್ಕೆ ಸಂಬಂಧಿಸಿದೆ. ಈ ಶಬ್ದಗಳು ಅನುಕ್ರಮವಾಗಿ 
ಅರಿವು, ಧರ್ಮ ಮತ್ತು ಸಮಾಜದ ಪ್ರತೀಕಗಳಾಗಿವೆ. (ಇವೇ ಬೌದ್ಧ ಧರ್ಮದಲ್ಲಿ ಬುದ್ಧ 
ಧಮ್ಮ ಮತ್ತು ಸಂಘಗಳಾಗಿವೆ. ಇವುಗಳಿಗೆ ಶರಣುಹೋಗಬೇಕಂದು ಬೌದ್ಧಧರ್ಮವೂ 
ಹೇಳುತ್ತದೆ.) ಬಸವಣ್ಣನವರ ದೇವನು ಅರಿವು, ಧರ್ಮ ಮತ್ತು ಸಮಾಜದಿಂದ 
ಕೂಡಿದ್ದಾನೆ. ಅಂತೆಯೆ ಆತ ಸರ್ವಾಂತರ್ಯಾಮಿ ಆಗಿದ್ದಾನೆ, ಅದ್ವಿತೀಯನಾಗಿದ್ದಾನೆ. 

“ವೇದ ಸ್ವಯಂಭೂ ಎಂಬ ವಾದಿ ಕೇಳೆಲವೋ. ಏಕೋ ದೇವೋ ರುದ್ರೋ ನ 
ದ್ವಿತೀಯಃ ಎಂದು ನಂಬುದು ಕಾಣಿರಣ್ಣಾ” ಎಂದು ಬಸವಣ್ಣನವರು ವೇದದ ಮಾತಿನಿಂದಲೇ 
ವೈದಿಕರನ್ನು ಬೆಚ್ಚಿ ಬೀಳಿಸುತ್ತಾರೆ. “ಅಹಂ ಸರ್ವ ಜಗತ್‌ ಕರ್ತಾ, ಮಮ ಕರ್ತಾ 
ಮಹೇಶ್ವರಃ” ಎಂದು ವಿಷ್ಣು ಹೇಳಿದ್ದನ್ನು ಜ್ಞಾಪಿಸುತ್ತಾರೆ. 

ಬಸವಣ್ಣನವರು, ಅಗ್ರಹಾರಗಳ ಅಗ್ರಹಾರವಾಗಿದ್ದ ಬಾಗೇವಾಡಿಯ ಪ್ರಮುಖ 
ಮಾದರಸನ ಮಗನಾಗಿ ಜನಿಸಿದರು. ತಾಯಿ ಮಾದಲಾಂಬಿಕೆ ಬಲದೇವನ ಸೋದರಿ. 
ಬಲದೇವನು ಬಿಜ್ಜಳನ ದಂಡನಾಯಕನಾಗಿದ್ದ. ಹೀಗೆ ಮೇಲ್ಜಾತಿ ಮತ್ತು ಮೇಲ್ವರ್ಗದಲ್ಲಿ 
ಜನಿಸಿದ ಬಸವಣ್ಣನವರು ಕೆಳವರ್ಗ ಮತ್ತು ಕೆಳಜಾತೀಕರಣಕ್ಕೆ ಒಳಗಾಗಿದ್ದು ಹಾಗೂ 
ಮೇಲ್ಭಾಶಿ ಮತ್ತು ಮೇಲ್ವರ್ಗಗಳ ವಿರುದ್ಧ ಸಾಂಸ್ಕೃತಿಕ, ಸಾಮಾಜಿಕ ಅಲ್ಲದೆ ತಾತ್ತ್ವಿಕ 
ಹೋರಾಟವನ್ನು ಅವಿಶ್ರಾಂತವಾಗಿ ನಡೆಸಿದ್ದು ಭಾರತೀಯ ಇತಿಹಾಸದ ಬಹುಮುಖ್ಯ 
ಮೈಲಿಗಲ್ಲುಗಳಲ್ಲೊಂದಾಗಿದೆ. ಮಹಾವೀರ ಮತ್ತು ಗೌತಮ ಬುದ್ಧರಂಥ ಮಹಾಪುರುಷರು 
ಕೂಡ ಎಲ್ಲವನ್ನೂ ತ್ಯಾಗ ಮಾಡಿದವರೇ ಆಗಿದ್ದಾರೆ. ಮನುಕುಲದ ಒಳಿತೇ ಅವರ 
ಧರ್ಮಗಳ ಗುರಿಯಾಗಿತ್ತು. ಆದರೆ ಅವರು ಸಾಂಸಾರಿಕ ಜೀವನದಿಂದ ವಿಮುಖರಾದರು. 
ಸ್ಥಗಿತ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯ ವಿರುದ್ಧವೇ ಅವರ ತತ್ತ್ವಜ್ಞಾನಗಳು ಹುಟ್ಟಿಕೊಂಡವು. ಆದರೆ ಸಮಾಜ 
ಕುರಿತಾಗಿ ಬಸವಣ್ಣನವರಲ್ಲಿ ಇದ್ದ ತೀವ್ರತೆ ಅವರಲ್ಲಿ ಕಂಡು ಬರುವದಿಲ್ಲ. ಸಾಂಸಾರಿಕ 
ಬದುಕಿನಿಂದ ವಿಮುಖರಾಗದ ಬಸವಣ್ಣನವರು ಸದಾ ತಾತ್ತ್ವಿಕ ಹೋರಾಟದಲ್ಲೇ 
ತೊಡಗಿದ್ದರು. ವಿಪ್ರರ ಅರ್ಥಹೀನ ಬದುಕನ್ನು ಸ್ವತಃ ವಿಪ್ರರಾಗೇ, ಅಗ್ರಹಾರ ನಿವಾಸಿಯಾಗೇ 
ನೋಡಿದ್ದರು. ಅದರಿಂದ ಹೇಸಿಕೊಂಡು ಸಿಡಿದೆದ್ದು ಜನಕೋಟಿಯ ಕಡೆಗೆ ಬಂದರು. 


“ಹಾರುವನ ಭಕ್ತಿ ಓಡಿನೊಳಗೆ ಅಗೆಯ ಹೊಯ್ದಂತೆ 
ಕೆಳಯಿಂಕೆ ಬೇರೂರದು, ಮೇಲೆ ಫಲವಾಗದು. 
ಪ್ರಾಣಲಿಂಗದ ಪ್ರಸಾದವ ಮುಂದಿಟ್ಟುಕೊಂಡು 


ಜಡ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯ ವಿರುದ್ಧ ಚೈತನ್ಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿ P# 


ಪ್ರಾಣಾಯ ಸ್ವಾಹಾ, ಅಪಾನಾಯ ಸ್ವಾಹಾ, 
ವ್ಯಾನಾಯ ಸ್ವಾಹಾ, 

ಉದಾನಾಯ ಸ್ವಾಹಾ, ಸಮಾನಾಯ ಸ್ವಾಹಾ ಎಂಬ 
ಕರ್ಮಿಗಳನೇನೆಂಬೆ ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವಾ.” 


ಹೀಗೆ ಸಾತ್ತ್ವಿಕ ಕೋಪ ವ್ಯಕ್ತಪಡಿಸುವ ಬಸವಣ್ಣನವರು ನಮಗರಿಯದಂತೆಯೆ 
ನಮ್ಮ ಒಳಗನ್ನೆಲ್ಲ ಆವರಿಸಿಬಿಡುತ್ತಾರೆ. 

“ಮಮ ಕರ್ತ ಕೂಡಲಸಂಗನ ಶರಣರು ಅಕ್ಷಯರಧಿಕರು; ವಿಪ್ರರು ಕೀಳು 
ಜಗವೆಲ್ಲರಿಯಲು'' ಎಂದು ಹೇಳುವ ಧೈರ್ಯ ಮತ್ತು ಹಕ್ಕು ಅವರಿಗಿತ್ತು. ವೈದಿಕರ 
ದ್ವಿಮುಖ ಧೋರಣೆಗಳು ಅವರಿಗೆ ಎಂದೂ ಸರಿಬರುತ್ತಿರಲಿಲ್ಲ. 


“ಏನಯ್ಯಾ ವಿಪ್ರರು ನುಡಿದಂತೆ ನಡೆಯರು, ಇದೆಂತಯ್ಯಾ? 
ತಮಗೊಂದು ಬಟ್ಟೆ, ಶಾಸ್ತ್ರಕ್ಕೊಂದು ಬಟ್ಟೆ!'' 
ಎಂಬುದು ಅವರ ಪ್ರಶ್ನೆಯಾಗಿತ್ತು. ವಿಪ್ರರ ಅನೇಕ ಸಂಪ್ರದಾಯಗಳು ಅರ್ಥಹೀನ 
ವೆಂಬುದನ್ನು ಅವರು ಮನಗಂಡಿದ್ದರು. 


“ಕಿಚ್ಚು ದೈವವೆಂದು ಹವಿಯನಿಕ್ಕುವ ಹಾರುವರ ಮನೆಯಲು 
ಕಿಚ್ಚೆದ್ದು ಸುಡುವಾಗ 

ಬಚ್ಚಲ ನೀರು, ಬೀದಿಯ ಧೂಳ ಹೊಯ್ದು 

ಬೊಬ್ಬಿಟ್ಟೆಲ್ಲರ ಕರೆವರಯ್ಕಾ 

ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವಾ 

ವಂದನೆಯ ಮರೆದು ನಿಂದಿಸುತ್ತಿದ್ದರು.” 


ಸಂಪ್ರದಾಯದ ಭ್ರಮೆಗಳು ಮತ್ತು ಬದುಕಿನ ವಾಸ್ತವಗಳು ಎಂದೂ ಜೊತೆ 

ಜೊತೆಯಾಗಿ ಹೋಗುವುದಿಲ್ಲವೆಂಬುದರ ಬಗ್ಗೆ ಬಸವಣ್ಣವರಿಗೆ ಸ್ಪಷ್ಟ ಅರಿವಿತ್ತು. ಅಷ್ಟೇ 
ಅಲ್ಲ ಶಾಸ್ತ್ರಕ್ಕೆ ಒಂದು ದಾರಿ ಮತ್ತು ತಮಗೊಂದು ದಾರಿಯನ್ನು ಕಂಡುಕೊಂಡ ವಿಪ್ರರು 
ಎಂಥ ಹೀನ ಸ್ಥಿತಿಯನ್ನು ತಲುಪಬಲ್ಲರು ಎಂಬುದನ್ನು ಬಸವಣ್ಣನವರು ನಾವೆಲ್ಲ 
ನಿಬ್ಬೆರಗಾಗುವಂತೆ ಹೇಳಿದ್ದಾರೆ. 

“ವಿಪ್ರರ ಕರೆದು "ನೃಪರುಗಳು ಇಪ್ಪರೆ 

ತಮ್ಮ ಶಿಶುವಿನೊಡನೆ' ಎಂದು ಬೆಸಗೊಂಡರೆ 

"ಇಪ್ಪರು, ಇಪ್ಪರು, ತಾವು ಬಿತ್ತಿದ ಫಲಂಗಳ 

ತಾವು ಉಣ್ಣದವರುಂಟೆ ಚ 

ಎಂದು ಕಣ್ಣ ಕಾಣದೆ ಹೇಳಿದರು 

ಅಣ್ಣಗಳು, ಕರ್ಮದ ಬಟ್ಟೆಯನು.'”' 


ಕರ್ಮವಾದದ ಸಾಮಾಜಿಕ ದುಷ್ಪರಿಣಾಮವೇ ಜಾತಿ ವ್ಯವಸ್ಥೆ. ಪೂರ್ವಜನ್ಮದ 
ಪಾಪದ ಕಾರಣ ಕೀಳು ಜಾತಿಗಳಲ್ಲಿ ಜನ ಹುಟ್ಟುತ್ತಾರೆ ಎಂಬುದು ದುಷ್ಟ ಮನಸ್ಸುಗಳ 
ಸಿದ್ಧಾಂತ. ಅದಕ್ಕೆ ಅಮಾನುಷ ಸಂಸ್ಕೃತಿ ಹಿನ್ನೆಲೆಯಾಗಿದೆ. ಅಂತೆಯೆ ಬಸವಣ್ಣನವರು: 


“ವೇದ ನಡನಡುಗಿತ್ತು, ಶಾಸ್ತ್ರವಗಲಿ ಕೆಲಕ್ಕೆ ಸಾರಿದ್ದಿತ್ತಯ್ಯಾ! 
ತರ್ಕ ತರ್ಕಿಸಲರಿಯದೆ ಮೂಗುವಟ್ಟೆದ್ದಿತ್ತಯ್ಯಾ! 

ಆಗಮ ಹೊರತೊಲಗಿ ಅಗಲಿದ್ದಿತ್ತಯ್ಯಾ! 

ನಮ್ಮ ಕೂಡಲಸಂಗಯ್ಯನು 


ಮಾದಾರ ಚೆನ್ನಯ್ಯನ ಮನೆಯಲುಂಡ ಕಾರಣ.” 


ಬಸವಣ್ಣನವರ ಪರಿಕಲ್ಪನೆಯ ಪರಮಾತ್ಮ ಕರ್ಮ, ಜಾತಿ ಮತ್ತು ಅಸ್ಪೃಶ್ಯತೆಯ 
ಕಡುವೈರಿಯಾಗಿದ್ದಾನೆ. ಅಂತೆಯೆ ಬಸವಣ್ಣನವರಿಗೆ ಯಾರ ಹೆದರಿಕೆಯೂ ಇಲ್ಲ. 


“ವೇದಕ್ಕೆ ಒರೆಯ ಕಟ್ಟುವೆ, ಶಾಸ್ತ್ರಕ್ಕೆ ನಿಗಳವನಿಕ್ಕುವೆ, 
ತರ್ಕದ ಬೆನ್ನ ಬಾರನೆತ್ತುವೆ, ಆಗಮದ ಮೂಗ ಕೊಯ್ಯುವೆ ನೋಡಯ್ಯಾ, 
ಮಹಾದಾನಿ ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವಾ, 
ಮಾದಾರ ಚೆನ್ನಯ್ಯನ ಮನೆಯ ಮಗ ನಾನಯ್ಯಾ.” 
ಎಂಬ ಅವರ ವಚನ ಶರಣಸಂಸ್ಕೃತಿಯ ಬೀಜಮಂತ್ರವಾಗಿದೆ. 
ಈ ಶರಣಸಂಸ್ಕತಿ ಜೀವಕೇಂದ್ರಿತವಾಗಿದೆ. ಎಲ್ಲ ಲೋಕಗಳು ಜೀವದ ಸುತ್ತ 
ಸುತ್ತುತ್ತಲಿವೆ 


“ದೇವಲೋಕ ಮರ್ತ್ಯಲೋಕವೆಂಬುದು ಬೇರೆ ಮತ್ತುಂಟೆ? . 

ಶಿವಭಕ್ತನಿದ್ದ ಠಾವೇ ದೇವಲೋಕ, 

ಭಕ್ತನಂಗಳವೇ ವಾರಣಾಸಿ, ಕಾಯವೇ ಕೈಲಾಸ 

ಇದು ಸತ್ಯ ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವಾ.” 
ಎಂಬುದು ಬಸವಣ್ಣನವರ ದೃಢವಾದ ನಂಬಿಕೆ. ಬಸವಣ್ಣನವರ ನಂಬಿಕೆ ಜೀವಪ್ರಧಾನ 
ವಾದುದರಿಂದಲೇ ದಯವೇ ಧರ್ಮದ ಮೂಲವಾಯಿತು. ಇಂಥ ದಯಾಮೂಲವಾದ 
ಮನಸ್ಸಿಗೆ ಮೇಲು ಕೀಳು ಹಿಡಿಸಲಿಲ್ಲ. ಆಗ: 


“ವೇದಶಾಸ್ತ್ರದವರ ಹಿರಿಯರೆನ್ನೆ 
ಮಾಯಾಭ್ರಾಂತಿ ಕವಿದ ಗೀತಜ್ಞರ ಹಿರಿಯರೆನ್ನೆ, 
ಇವರು ಹಿರಿಯರುಗಳೇ?” 

ಎಂದು ಪ್ರಶ್ನಿಸುವ ಸಾತ್ತ್ವಿಕ ಶಕ್ತಿಯನ್ನು ಅವರು ಪಡೆದಿದ್ದರು. 


ಜಡ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯ ವಿರುದ್ಧ ಚೈತನ್ಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿ / ೯ 


“ಆವ ಕುಲವಾದಡೇನು? ಶಿವಲಿಂಗವಿದ್ದಾತನೇ ಕುಲಜನು. 
ಕುಲವನರಸುವರೇ ಶರಣರಲ್ಲಿ ಜಾತಿಸಂಕರವಾದ ಬಳಿಕ?” 


ಈ ವಚನ, ಬಸವಣ್ಣನವರು ಜಾತಿವಿನಾಶಕ್ಕೆ ಕಂಕಣಬದ್ಧರಾಗಿದ್ದರು ಎಂಬುದರ 
ದ್ಯೋತಕವಾಗಿದೆ. ಇಂಥ ಕೂಡಲಸಂಗನ ಶರಣರ ಬಗ್ಗೆ ಅವರಿಗೆ ಅಭಿಮಾನವಿದೆ. 


“ಕೊಲುವನೇ ಮಾದಿಗ, ಹೊಲಸು ತಿಂಬುವನೇ ಹೊಲೆಯ 
ಕುಲವೇನೊ ಅವಂದಿರ ಕುಲವೇನೊ? 

ಸಕಲ ಜೀವಾತ್ಮರಿಗೆ ಲೇಸನೆ ಬಯಸುವ 

ನಮ್ಮ ಕೂಡಲಸಂಗನ ಶರಣರೇ ಕುಲಜರು.” 


ಈ ರೀತಿ ನವಸಮಾಜದ ಕುಲಜರನ್ನು ಪರಿಚಯಿಸುತ್ತಾರೆ. ಅಷ್ಟೇ ಅಲ್ಲದೆ 
ಕರ್ಮವಾದಿಗಳಿಗೆ 
“ಮಹಾದಾನಿ ಕೂಡಲಸಂಗಯ್ಯನೊಲಿದು 
ಮಾದಾರ ಚೆನ್ನಯ್ಯನ ಮನೆಯಲುಂಡ. 
ವೇದವನೋದಿದವರು ಲಿಂಗವನೊಲಿಸಿ ತೋರಿರೊ.” 
ಎಂದು ಸವಾಲು ಹಾಕುತ್ತಾರೆ. 


ಲಿಂಗಪೂಜೆ ಮಾಡಿಯೂ ಕರ್ಮವಾದದಲ್ಲಿ ನಂಬಿಕೆ ಇಟ್ಟವರಿಗೆ ಅವರು ಪ್ರಶ್ನಿಸುವ 
ಕ್ರಮವಿದು. 
“ಕಬ್ಬುನ ಪರುಷವೇಧಿಯಾದಡೇನು 
ಕಬ್ಬುನ ಹೊನ್ನಾಗದಡಾ ಪರುಷವದೇಕೊ? 
ಮನೆಯೊಳಗೆ ಕತ್ತಲೆ ಹರಿಯದೊಡಾ ಜ್ಯೋತಿಯದೇಕೊ? 
ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವರ ಮನಮುಟ್ಟಿ ಪೂಜಿಸಿ 
ಕರ್ಮ ಹರಿಯದೊಡಾ ಪೂಜೆಯದೇಕೊ?' 


ಕರ್ಮದ ಕ್ರೌರ್ಯವನ್ನು ನಾಶಗೊಳಿಸುವುದೇ ಪೂಜೆಯ ಮುಖ್ಯ ಉದ್ದೇಶವಾಗಿದೆ. 
(ಬ್ರಿಟಿಷ್‌ ಸಾಮ್ರಾಜ್ಯಶಾಹಿಯನ್ನು ಓಡಿಸುವುದೇ ಗಾಂಧೀಜಿಯವರ ಭಜನೆಯ ಮುಖ್ಯ 
ಉದ್ದೇಶವಾದಂತೆ!) ಕರ್ಮವು ಕತ್ತಲೆಯ ಪ್ರತೀಕವಾದರೆ; ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವ ಬೆಳಕಿನ 
ಪ್ರತೀಕವಾಗಿದ್ದಾನೆ. ಈ ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವ ಕೂಡಲಸಂಗಮದಲ್ಲಿ ಇರುವ ಸ್ಥಾವರಲಿಂಗವಲ್ಲ; 
ಆ ಸ್ಥಾವರಲಿಂಗದ ಪ್ರೇರಣೆಯಿಂದ ಬಸವಣ್ಣನವರ ಆತ್ಮಲಿಂಗವೇ ಆದಂಥ ಇಷ್ಟಲಿಂಗದೇವ. 
ಈ ಇಷ್ಟಲಿಂಗದೇವನೇ ಬಸವಣ್ಣನವರ ವಚನಾಂಕಿತದಲ್ಲಿ ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವನಾದ. 
ಅವನು “Lord of the Meeting Rivers’ ಅಲ್ಲ. ಕೂಡುವಿಕೆಯಿಂದ ಉಂಟಾಗುವ 
ಸಂಶ್ಲೇಷಣೆ ಆತ. ಕೂಡಲಸಂಗಮ ಎಂಬುದು ದ್ವಿರುಕ್ತಿ ಅಲ್ಲ. ಕೂಡುವ ಕ್ರಿಯೆಯಿಂದ 


ಇಸ್‌ ವಾ್‌ 
೧೦ / ಬಸವ ಪ್ರಜ್ಞೆ 


ಸಂಗಮದ ಸೃಷ್ಟಿಯಾಗಿದೆ. ಈ ಐಕ್ಕಲಿಂಗದಲ್ಲಿ ಎಲ್ಲವೂ ಒಂದಾಗುತ್ತದೆ. 


“ಲಿಂಗವ ಪೂಜಿಸಿ ಫಲವೇನಯ್ಕಾ 

ಸಮರತಿ, ಸಮಕಳೆ, ಸಮಸುಖವನರಿಯದನ್ನಕ್ಕ? 
ಲಿಂಗವ ಪೂಜಿಸಿ ಫಲವೇನಯ್ಯಾ 
ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವರ ಪೂಜಿಸಿ 

ನದಿಯೊಳಗೆ ನದಿ ಬೆರಸಿದಂತಾಗದನ್ನಕ್ಕ?' 


ಎಲ್ಲವನ್ನೂ ಒಂದು ಮಾಡುವುದೇ ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವ ಎಂಬ ಮಹಾಶಕ್ತಿ. ಈ 
ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವನೇ ಅಕ್ಕಮಹಾದೇವಿಯ ಚನ್ನಮಲ್ಲಿಕಾರ್ಜುನ, ಸಿದ್ದರಾಮೇಶ್ವರನ 
ಕಪಿಲಸಿದ್ಧ ಮಲ್ಲಿಕಾರ್ಜುನ, ಅಲ್ಲಮಪ್ರಭುಗಳ ಗುಹೇಶ್ವರ, ಏಸುಕ್ರಿಸ್ತನ ಯಹೋವಾ, 
ರುರತುಷ್ಟನ ಅಹುರಮಜ್ಜಾ ಮತ್ತು ಪೈಗಂಬರರ ಅಲ್ಲಾಹ್‌, ಅಂತೆಯೆ ಬಸವಣ್ಣನವರು 
“ಲಿಂಗದೇವನ ಪೂಜಿಸಿ ಕುಲವನರಸುವರೆ ಅಯ್ಯಾ?” ಎಂದು ಪ್ರಶ್ನಿಸುತ್ತಾರೆ. ವೈಜ್ಞಾನಿಕವಾಗಿ 
ಬೇರೆ ಬೇರೆ ಕುಲಗಳಿಲ್ಲ; ಆಧ್ಯಾತ್ಮಿಕವಾಗಿ ಬೇರೆ ಬೇರೆ ದೇವರುಗಳಿಲ್ಲ. ಒಂದೇ ಭೂಮಿ, 
ಒಂದೇ ಕುಲ, ಒಂದೇ ದೇವರು, ವರ್ಗ ಭೇದವಿಲ್ಲ, ಲಿಂಗಭೇದವಿಲ್ಲ ಯಾವ ಭೇದವೂ 
ಇಲ್ಲ. ಜಗತ್ತಿನ ಎಲ್ಲ ರೀತಿಯ ಅಜ್ಞಾನದ ಕತ್ತಲನ್ನು ಹೊಡೆದೋಡಿಸುವ ಜಗಜ್ಜೋತಿಯೇ 
ನಮ್ಮ ಬಸವಣ್ಣ. ಆ ಜಗಜ್ಜೊ ಫತಿಯೇ ಮಹಾವೀರನಾಗಿ, ಬುದ್ಧನಾಗಿ, ಕ್ರಿಸ್ತನಾಗಿ, 
ಪೈಗಂಬರನಾಗಿ--ಹೀಗೆ ಅನೇಕ ವಿಭೂತಿಪುರುಷರ ರೂಪದಲ್ಲಿ ಸದಾ ಬೆಳಗುತ್ತಲೇ 
ಬಂದಿದೆ. ಸಮುದಾಯದ ಪ್ರಜ್ಞೆಯ ರೂಪದಲ್ಲಿ ಬೆಳಗುತ್ತಲೇ ಸಾಗುವುದು. ಜಗತ್ತಿನ ಎಲ್ಲ 
ದುಷ್ಟಶಕ್ತಿಗಳು ಒಂದಾದರೂ ಇದನ್ನು ತಡೆಯಲು ಸಾಧ್ಯವಿಲ್ಲ! 


ದಾಸೋಹ 

ದಾನವು ಕರ್ಮವಾದದ ಉತ್ಪತ್ತಿಯಾಗಿದೆ. ಅದು ಕೊಡುವವನನ್ನು ಅಹಂಕಾರಿಯನ್ನಾಗಿ 
ಮಾಡಬಹುದು. ತೆಗೆದುಕೊಳ್ಳುವವನ ಆತ್ಮಗೌರವವನ್ನೇ ಧ್ವಂಸ ಮಾಡಬಹುದು. 
ಕೊಡುವವರಲ್ಲಿ ಕಿಂಕರಭಾವ ಮೂಡಬೇಕು ಎಂಬುದು ಬಸವಣ್ಣನವರ ಆಶಯವಾಗಿತ್ತು. 
ಈ ಕಾರಣದಿಂದಲೇ ದಾನಕ್ಕೆ ಪರ್ಯಾಯವಾಗಿ ದಾಸೋಹ ಬಂದಿತು. 


"ಹಡೆದೊಡವೆ ವಸ್ತುವನು ಮೃಡಭಕ್ತರಿಗಲ್ಲದೆ 

ಕಡಬಡ್ಡಿಯ ಕೊಡಲಾಗದು. 

ಬಂದಡೊಂದು ಲೇಸು, ಬಾರದಿದ್ದಡೆರಡು ಲೇಸು. 

ಅಲ್ಲಿದಡೆಯೂ ಲಿಂಗಕ್ಕೆ ಬೋನ, ಇಲ್ಲಿದಡೆಯೂ ಲಿಂಗಕ್ಕೆ ಬೋನ. 
ಲಿಂಗದೊಡವೆ ಲಿಂಗಕ್ಕೆ ಸಾರಿತಾಗಿ 

ಬಂದಿತ್ತೆಂಬ ಪರಿಣಾಮವಿಲ್ಲ, ಬಾರದೆಂಬ ದುಃಖವಿಲ್ಲ. 


ಜಡ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯ ವಿರುದ್ಧ ಚೈತನ್ಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿ / ೧೧ 


ಇದು ಕಾರಣ ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವಾ 
ನಿಮ್ಮ ಶರಣರಿಗಲ್ಲದೆ ಕಡಬಡ್ಡಿಯ ಕೊಡಲಾಗದು.” 


ಶರಣರಿಗೆ ದಾನ ಕೊಡುವುದಲ್ಲ. ಕಡ ಅಥವಾ ಬಡ್ಡಿಯಿಂದ ಕೊಡುವುದೂ ಅಲ್ಲ. 
ಅವುಗಳ ಆವಶ್ಯಕತೆ ಇರುವ ಶರಣರಿಗೆ ಕೊಡುವುದು ತಮ್ಮ ಕರ್ತವ್ಯವೆಂದು ಭಾವಿಸಿ 
ವಿನಮ್ರವಾಗಿ ಕೊಡುವುದು. ನಂತರ ಆ ವಸ್ತುಗಳು ಮಿಗುತಾಯವಾದರೆ ಅವರು ಮರಳಿ 
ಕೊಡುವರು. ಅದು "ಒಂದು ಲೇಸು', ಅಥವಾ ಅವರು ತೊಂದರೆಯಲ್ಲಿರುವ ಇತರ 
ಶರಣರಿಗೆ ಕೊಡುವರು. ಇದು "ಎರಡು ಲೇಸು'. ಇದೇ ಕಮ್ಯೂನಿಜಂನ “ಕೇಂದ್ರೀಕೃತ 
ವ್ಯವಸ್ಥೆ'! ' 
ಬಸವಣ್ಣನವರು ಇಂಥ ಜಾತಿ ಮತ್ತು ವರ್ಗರಹಿತ ಸಮಾಜದ ರೂವಾರಿಯಾಗಿದ್ದರು. 
ಆದರೆ ಅಣುಬೂದಯಂತೆ ಇರುವ ಮನುಸಂಸ್ಕೃತಿ (ಇದಕ್ಕೆ ವೈದಿಕ ಸಂಸ್ಕೃತಿ, ಹಿಂದೂ 
ಸಂಸ್ಕೃತಿ ಎಂಬ ರೂಢಿಯ ಪದಗಳನ್ನು ಸ.ಸ ಸ್‌ ಧಸತಾವಿನ್ನು 
ಹಾಳುಗೆಡುವುವಲ್ಲಿ ಯಶಸ್ವಿಯಾಯಿತು. ಬಸವನ ಕನಸಿನ ಸಮಾಜವನ್ನು ಇಂದಿನ ಕಾಲದ 
ಕಟ್ಟಳೆಯ ಒಳಗಡೆ ಪುನಾರಚಿಸಲು ಪ್ರತಿಯೊಬ್ಬ ಬಸವತತ್ತ್ವದ ಅನುಯಾಯಿ ಜಾತ್ಯತೀತನಾಗಿ, 
ವರ್ಗಾತೀತನಾಗಿ ಚಿಂತಿಸಬೇಕಾಗುತ್ತದೆ. ಹೊಲಗೇರಿಗಳಲುವ, ಸುಲಿಗೆ ಇರುವ, ವರ್ಗಭೇದ 
ಮತ್ತು ಲಿಂಗಭೇದ ಇರುವ ನಾಡಿನಲ್ಲಿ ಬಸವ ತತ್ತ್ವಗಳು ಇರುವುದಿಲ್ಲ. ಅಸ್ಪೃಶ್ಯತೆ 
ಆಚರಿಸುವ ಮತ್ತು ಸುಲಿಗೆ ಮಾಡುವವರ ಮನಸ್ಸಿನಲ್ಲಿ ಬಸವ ತತ್ತ್ವಗಳು 
ಕ್ರಿಯಾಶೀಲವಾಗಿರುವುದಿಲ್ಲ. ಅವರು ಹುಟ್ಟಿನಿಂದ ಲಿಂಗಾಯತರಾಗಿರಬಹುದಷ್ಟೇ! 


“ಒಲವಿಲ್ಲದ ಪೂಜೆ, ನೇಹವಿಲ್ಲದ ಮಾಟ; 

ಆ ಪೂಜೆಯು, ಆ ಮಾಟವು 

ಚಿತ್ರದ ರೂಹು ಕಾಣಿರಣ್ಣಾ ಚಿತ್ರದ ಕಬ್ಬು ಕಾಣಿರಣ್ಣಾ 

ಅಪ್ಪಿದಡೆ ಸುಖವಿಲ್ಲ, ಮೆಲಿದಡೆ ರುಚಿಯಿಲ್ಲ; 

ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವಾ, ನಿಜವಿಲ್ಲದವನ ಭಕ್ತಿ.” 
ಎಂದು ಬಸವಣ್ಣನವರು ಸಾರಿದ್ದಾರೆ. 

ಭಕ್ತಿಯು ಗುರು (ಆತ್ಮ), ಲಿಂಗ (ಪರಮಾತ್ಮ) ಮತ್ತು ಜಂಗಮ (ಆತ್ಮಸಮೂಹ) 

ವನ್ನು ಅರಿಯುವ ಸಾಧನವಾಗಿದೆ. "ಈ ತ್ರಿವಿಧ ದಾಸೋಹ ಮಾಡುವುದೇ ಭಕ್ತಿಯಾಗಿದೆ. 
ಆತ್ಮವನ್ನು ಗುರುವಾಗಿ - ಗುರುವನ್ನು ಆತ್ಮವಾಗಿ, ಲಿಂಗವನ್ನು ಪರಮಾತ್ಮನಾಗಿ - 
ಪರಮಾತ್ಮನನ್ನು ಲಿಂಗವಾಗಿ, ಜಂಗಮ ಜಗತ್ತನ್ನು ಜೀವಾತ್ಮರ ಸಮೂಹವಾಗಿ - ಸಕಲ 
ಜೀವಾತ್ಮರನ್ನು ಜಂಗಮವಾಗಿ ಕಾಣುವುದೇ ಭಕ್ತಿಯಾಗಿದೆ. ಆ ಮೂಲಕ ಯಾವುದೇ 
ಭೇದವಿಲ್ಲದ ಸಮಾಜವನ್ನು ಸೃಷ್ಟಿಸುವುದೇ ಭಕ್ತಿಯ ಗುರಿಯಾಗಿದೆ. ' ಇದು ಭಕ್ತಿಯ 
ಚಲನಶೀಲತೆ. ಆದ್ದರಿಂದ ಇದು ಸದಾ ಜಡಸಂಸ್ಕೃತಿಯ ವಿರುದ್ಧಬಾಗಿರುತ್ತದೆ. 


೧೨ / ಬಸವ ಪ್ರಜ್ಞೆ 


“ಗೀತವ ಹಾಡಿದಡೇನು, ಶಾಸ್ತ್ರ - ಪುರಾಣವ ಕೇಳಿದಡೇನು 
ವೇದ ವೇದಾಂತವನೋದಿದಡೇನು? 

ಮನವೊಲಿದು ಲಿಂಗಜಂಗಮವ ಪೂಜಿಸಲರಿಯದವರು 
ಎಲ್ಲರಲ್ಲಿ ಪ್ರಾಜ್ಞರಾದಡೇನು? 

ಭಕ್ತಿಯಿಲ್ಲದವರನೊಲ್ಲ ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವ.” 


ಇಲ್ಲಿ “ಲಿಂಗಜಂಗಮ' ಎಂಬುದು ಸಮಾಜವೇ ಆಗಿದೆ. 
ಈ ಸಮಾಜವನ್ನು ಭಕ್ತರು ಪೂಜಿಸುವುದು ಎಂದರೆ ಸಕಲ ಜೀವಾತ್ಮರು 
ಮರ್ಯಾದೆಯಿಂದ, ಸಮಾನತೆಯಿಂದ ಬದುಕುವಂಥ ನವ ಸಮಾಜ ನಿರ್ಮಾಣ 


ಮಾಡುವುದು. 


ಅಂದರೆ ಮನುಸಂಸ್ಕೃತಿಯನ್ನು ಧ್ರಂಸ ಮಾಡಿ ಶರಣಸಂಸ್ಕೃತಿಯನ್ನು 


ಸ್ಥಾಪಿಸುವುದು. ಸುಮ್ಮನೆ ಲಿಂಗವಂತರಾಗಿ ಏನು ಪ್ರಯೋಜನ? 


“ಏತ ತಲೆವಾಗಿದಡೇನು ಗುರುಭಕ್ತನಾಗಬಲ್ಲುದೆ 
ಗಿಳಿಯೋದಿದಡೇನು ಭೃತ್ಯಾಚಾರಿಯಾಗಬಲ್ಲುದೇ? 
ಗಿಳಿಯೋದಿದಡೇನು ಲಿಂಗವೇದಿಯಾಗಬಲ್ಲುದೇ? 
ಕೂಡಲಸಂಗನ ಶರಣರು ಬಂದ ಬರವ, ನಿಂದ ನಿಲವ 
ಅನಂಗಸಂಗಿಗಳೆತ್ತ ಬಲ್ಲರು.” 


ಎಂಬುದು ಬಸವಣ್ಣನವರ ಅನಿಸಿಕೆಯಾಗಿದೆ. ಇದೇ ನಿಜವಾದ ಅನಿಸಿಕೆ. ಅದು 


ಕಾರಣ: 


“ಕನ್ನಡಿಯ ನೋಡುವ ಅಣ್ಣಗಳಿರಾ, ಜಂಗಮವ ನೋಡಿರೆ, 
ಜಂಗಮದೊಳಗೆ ಲಿಂಗಯ್ಯ ಸನ್ನಿಹಿತನಾಗಿಪ್ಪ. 
ಸ್ಥಾವರ ಜಂಗಮ ಒಂದೇ ಎಂಬುದು ಕೂಡಲಸಂಗನ ವಚನ.” 


ಇಡೀ ಸಮಾಜವೇ ಲಿಂಗಯ್ಯನ ಪ್ರತೀಕವಾದಾಗ ಅಸ್ಪೃಶ್ಯತೆಗೆ, ಶೋಷಣೆಗೆ, 
ಜಾತೀಯತೆಗೆ ಅವಕಾಶ ಎಲ್ಲಿದೆ? ಆದ್ದರಿಂದ ಜಂಗಮ (ಸಮಾಜ)ವು ಬಸವಣ್ಣನವರ 
ದೃಷ್ಟಿಯಲ್ಲಿ ಬಹುಮುಖ್ಯವಾಯಿತು. 


“ಎರೆದಡೆ ನೆನೆಯದು, ಮರೆದಡೆ ಬಾಡದು 
ಹುರುಳಿಲ್ಲ ಹುರುಳಿಲ್ಲ ಲಿಂಗಾರ್ಚನೆ; 
ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವಾ ಜಂಗಮಕ್ಕೆರೆದಡೆ ಸ್ಥಾವರ ನೆನೆಯಿತ್ತು.” 


ಸಮಾಜ ಸೇವೆಯೇ ನಿಜವಾದ ಲಿಂಗಸಾಜೆಯಾಗಿದೆ. ಸಮಾಜ ಸೇವೆಯೆಂದರೆ 
ಮನುಸಂಸ್ಕೃತಿಯನ್ನು ನಶ್ವರಗೊಳಿಸಿ ಶರಣಸಂಸ್ಕೃತಿಯನ್ನು ಈಶ್ವರಗೊಳಿಸುವುದು. 


“ಉಂಬ ಜಂಗಮ ಬಂದಡೆ ನಡೆಯೆಂಬರು; 
ಉಣ್ಣದ ಲಿಂಗಕ್ಕೆ ಬೋನವ ಹಿಡಿಯೆಂಬರಯ್ಯಾ.' 


ಜಡ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯ ವಿರುದ್ಧ ಚೈತನ್ಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿ / ೧೩ 


ಇಂಥವರು ಲಿಂಗವಂತರಾದರೂ ಜಡಸಂಸ್ಕೃತಿಯ ವಕ್ತಾರರೇ ಆಗಿರುತ್ತಾರೆ. 
“ಬಂಡಿ ತುಂಬ ಪತ್ರೆಯ ತಂದು ಕಂಡಕಂಡಲ್ಲಿ ಮಜ್ಜನಕ್ಕೆರೆವಿರಿ. 
ತಾಪತ್ರಯವ ಕಳೆದು ಪೂಜಿಸಿ, ತಾಪತ್ರಯವ ಲಿಂಗನೊಲ್ಲ, 
ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವ ಬರಿ ಉದಕದಲಿ ನೆನೆವನೆ.” 


ಬಸವಣ್ಣನವರಿಗೆ ಲಿಂಗಪೂಜೆಯೆಂಬುದು ಮನುಷ್ಯನ ಒಳಗನ್ನು ಬೆಳಗುವಂಥದ್ದು. 
ಪ್ರಜ್ಞೆಯನ್ನು ವಿಕಸನಗೊಳಿಸುವಂಥದ್ದು. ದೃಢಸಂಕಲ್ಪಶಕ್ತಿಯನ್ನು ಕೊಡುವಂಥದ್ದು. 


“ಎನಿಸುಕಾಲ ಲಿಂಗಾರ್ಚನೆಯ ಮಾಡಿ 
ಏವೆನಯ್ಯಾ ಮನದಲ್ಲಿ ದೃಢವಿಲ್ಲದನ್ನಕ್ಕ?” 


ಬಸವಣ್ಣನವರು ಸಮಾಜವನ್ನು ಸದಾ ಜಾಗೃತ ಅವಸ್ಥೆಯಲ್ಲಿಡಲು ಶ್ರಮಿಸಿದ್ದಾರೆ. 
ಸಾಮಾಜಿಕ ಪ್ರಜ್ಞೆ ಇಲ್ಲದ ಪೂಜೆ ಬರಿ ಪೂಜೆಯಾಗಿ ಉಳಿಯುವುದು. ಆದ್ದರಿಂದ ಅಂಥ 
ಪೂಜೆಯನ್ನು ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವ ಮೆಚ್ಚುವುದಿಲ್ಲ. 


“ಉದಯದ ಮಾಗಿಯ ಬಿಸಿಲು ಅಂಗಕ್ಕೆ ಹಿತವಾಯಿತ್ತು ; 
ಮಧ್ಯಾಹ್ನದ ಬಿಸಿಲು ಅಂಗಕ್ಕೆ ಕರಕಠಿಣವಾಗಿತ್ತು ; 

ಮೊದಲಲ್ಲಿ ಲಿಂಗಭಕ್ತಿ ಹಿತವಾಯಿತ್ತು ; 

ಕಡೆಯಲ್ಲಿ ಜಂಗಮಭಕ್ತಿ ಕಠಿಣವಾಯಿತ್ತು ; 

ಇದು ಕಾರಣ ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವನವರ ಬಲ್ಲನಾಗಿ ಒಲ್ಲನಯ್ಯಾ.” 


ಬಸವಣ್ಣನವರ ಇಂಥ ಸಮಾಜಮುಖಿ ಮನಸ್ಸು ಇಡೀ ಲೋಕದ ಅನುಪಮ 
ಆಸ್ತಿಯಾಗಿದೆ. ತುಳಿತಕ್ಕೊಳಗಾದವರ ಪರ ಅವರು ಎಷ್ಟು ತೀವ್ರವಾಗಿ ಬದುಕಿದ್ದರೆಂದರೆ 
ಅಸ್ಪೃಶ್ಯರಿಂದಲೂ ಮಹೋನ್ನತ ಸಾಧನೆ ಸಾಧ್ಯ ಎಂಬುದರಲ್ಲಿ ಅಚಲವಾದ ನಂಬಿಕೆ 
ಉಳ್ಳವರಾಗಿದ್ದರು. ಅವರಿಗೆ ಸಮಾಜ ಬದಲಾವಣೆಯ ದೃಢಸಂಕಲ್ಪ ಇದ್ದಿತ್ತಾದಕಾರಣ 
ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವನಿಗಿಂತಲೂ ಮಾದಾರ ಚೆನ್ನಯ್ಯ ಅಧಿಕವಾಗಿ ಕಾಣುತ್ತಾನೆ! 


“ಹೊಕ್ಕಲ್ಲಿ ಹೊಕ್ಕು ನಿಮ್ಮೊಕ್ಕುದನುಂಬುವನ ಕುಲವೇನೊ! 
ದೇವಾ ನೀನೊಲಿದವನ, ಸ್ವಾಮಿ ನೀ ಹಿಡಿದವನ ಕುಲವೇನೊ! 
ಕುಲಕ್ಕೆ ತಿಲಕ ನಮ್ಮ ಮಾದಾರ ಚೆನ್ನಯ್ಯ, 

ನಿಮ್ಮಿಂದಧಿಕ ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವಾ.” 


ಈ ಭಾವಪರವಶತೆ ರೋಮಾಂಚನಕಾರಿಯಾಗಿದೆ. ಮನುಷ್ಯನು ದೇವತ್ವವನ್ನು 
ಸಾಧಿಸಿದಾಗ ಮಾತ್ರ ಇಂಥ ವಿಚಾರ ಹೊಳೆಯಲು ಸಾಧ್ಯ! 

ಬಸವಣ್ಣನವರಿಗೆ ಇಷ್ಟಲಿಂಗವೆಂಬುದು ಬರಿ ಅಂಗೈಯಲ್ಲಿಟ್ಟು ಪೂಜಿಸುವ ವಸ್ತುವಲ್ಲ, 
ಅದು ವಿಶ್ವಾತ್ಮನ ಕುರುಹು ಆಗಿದೆ. 


೧೪ / ಬಸವ ಪ್ರಜ್ಞೆ 
“ಜಗದಗಲ ಮುಗಿಲಗಲ ಮಿಗೆಯಗಲ ನಿಮ್ಮಗಲ; 

ಪಾತಾಳದಿಂದವೆ ಅತ್ತತ್ತ ನಿಮ್ಮ ಶ್ರೀಚರಣ; 

ಬ್ರಹ್ಮಾಂಡದಿಂದವೆ ಅತ್ತತ್ತ ನಿಮ್ಮ ಶ್ರೀಮುಕುಟ. 

ಅಗಮ್ಯ ಅಗೋಚರ ಅಪ್ರತಿಮ ಲಿಂಗವೆ, ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವಯ್ಯಾ 
ಎನ್ನ ಕರಸ್ಥಲಕ್ಕೆ ಬಂದು ಚುಳುಕಾದಿರಯ್ಯಾ.” 


ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವನು ಅಗೋಚರನಾಗಿದ್ದಾನೆ. ಉತ್ಕಟ ಭಕ್ತಿಭಾವದಿಂದ ತುಂಬಿದ 
ಒಳಗಣ್ಣುಗಳಿಂದ ಮಾತ್ರ ಆತನ ದಿವ್ಯ ಪ್ರಭೆಯನ್ನು ಕಾಣಬಹುದು. ಆದರೆ ಆತ ಕುರುಹಾಗಿ 
ಕರಸ್ಥಲಕ್ಕೆ ಬರುತ್ತಾನೆ! ಈ ಇಷ್ಟಲಿಂಗದೇವನ ಬಲದಿಂದ ಮನುಷ್ಯರು ಬದಲಾಗುತ್ತಾರೆ 
ಎಂಬುದರಲ್ಲಿ ಬಸವಣ್ಣನವರಿಗೆ ದೃಢವಿಶ್ವಾಸವಿದೆ. 


“ಎಡದ ಕೈಯಲಿ ಕತ್ತಿ, ಬಲದ ಕೈಯಲಿ ಮಾಂಸ, 
ಬಾಯಲಿ ಸುರೆಯ ಗಡಿಗೆ, ಕೊರಳಲಿ ದೇವರಿರಲು 
ಅವರ ಲಿಂಗನೆಂಬೆ, ಸಂಗನೆಂಬೆ 

" ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವಾ, ಅವರ ಮುಖಲಿಂಗಿಗಳೆಂಬೆನು.” 


ಅವರಿಗಿದ್ದ ಅಪಾರವಾದ ಆತ್ಮವಿಶ್ವಾಸ ಮತ್ತು ಜನಸಮುದಾಯದ ಬಗೆಗಿನ 
ಆಳವಾದ ನಂಬಿಕೆಯೇ ಈ ವಚನಕ್ಕೆ ಆಧಾರವಾಗಿದೆ. 

ಲಿಂಗಧಾರಣೆಯಾದನಂತರ ಬಸವಣ್ಣನವರು ನೀಡುವ ಮೊದಲ "ಆದೇಶ'ವೆಂದರೆ 
“ಅಂಗದ ಮೇಲೆ ಲಿಂಗಸಾಹಿತ್ಯವಾದ ಬಳಿಕ ಸ್ಥಾವರ ದೈವಕ್ಕೆರಗಲಾಗದು.” ವಿಶ್ವಾತ್ಮನನ್ನು 
ಅರಿಯಲು ಮೂರ್ತಿ ಪೂಜೆಯನ್ನು ಮಾಡದೆ ಇರುವುದು ಮೊದಲ ಕರ್ತವ್ಯವಾಗಿದೆ. 
ಇಷ್ಟಲಿಂಗವನ್ನು ಮೂರ್ತಿ ಎಂದು ಭಾವಿಸಲಿಕ್ಕಾಗದು. ಅದು ಪರಮಾತ್ಮನ ಕುರುಹು 
ಮಾತ್ರ ಎಂದೇ ತಿಳಿದುಕೊಳ್ಳುವುದು ಅವಶ್ಯವಾಗಿದೆ ಎಂಬುದು ಬಸವಣ್ಣನವರ ಧ್‌ 
ವಚನದಿಂದ ಅರ್ಥವಾಗುತ್ತದೆ. 


“ಉಳ್ಳವರು ಶಿವಾಲಯವ ಮಾಡುವರು, 

ನಾನೇನು ಮಾಡುವೆ ಬಡವನಯ್ಯಾ. 

ಎನ್ನ ಕಾಲೇ ಕಂಭ, ದೇಹವೇ ದೇಗುಲ, ಶಿರ ಹೊನ್ನಕಲಶವಯ್ಯಾ. 
ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವಾ, ಕೇಳಯ್ಯಾ 

ಸ್ಥಾವರಕ್ಕಳಿವುಂಟು ಜಂಗಮಕ್ಕಳಿವಿಲ್ಲ,” 


ಇಷ್ಟಲಿಂಗವು ಜಂಗಮ ಸಂಬಂಧಿಯಾಗಿದೆ. ದೇಹವೇ ದೇಗುಲವಾಗಿ, ಆತ್ಮವೇ 
ಪರಮಾತ್ಮನ ಅಂಶವಾಗಿ ಕುಳಿತಿದೆ. ಅಂತೆಯೆ ವೃಷ್ಟಿ-ಸಮಷ್ಟಿ ಅಭಿನ್ನವಾಗಿದೆ. ಆದರೆ 
ಇದನ್ನು ಅರಿಯದ "ಮಹಿಮ'ರು ತಾವೇ ಬೇರೆ ಎಂದು ಭಾವಿಸಿದ್ದಾರೆ. 
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“ಲಿಂಗಾರ್ಚನೆಯ ಮಾಡುವ ಮಹಿಮರೆಲ್ಲರೂ 
ಸಲಿಗೆವಂತರಾಗಿ ಒಳಗೈದಾರೆ. 

ಆನು ದೇವಾ ಹೊರಗಣವನು; 

"ಸಂಬೋಳಿ ಸಂಬೋಳಿ' ಎನ್ನುತ್ತ ಇಂಬಿನಲ್ಲಿ ಇದ್ದೇನೆ. 
ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವಾ 

ನಿಮ್ಮ ನಾಮವಿಡಿದ ಅನಾಮಿಕ ನಾನು.” 

ಈ “ಸಲಿಗೆವಂತಿಕೆ' ತಾರತಮ್ಯಕ್ಕೆ ಮೂಲವಾಗಿದೆ. ಮೇಲು ಕೀಳಿಗೆ ಕಾರಣವಾಗಿದೆ. 
ಬಲಿತರು (ಬಲಿಷ್ಠರು) ಸಲಿಗೆವಂತರಾಗಿದ್ದಾರೆ. ಆದರೆ ದಲಿತರು ಹೊರಗಿನವರಾಗಿದ್ದಾರೆ. 
ಅಂತೆಯೆ ಬಸವಣ್ಣನವರು ದಲಿತರ ಜೊತೆ ಇರಲು ನಿರ್ಧರಿಸಿದ್ದಾರೆ. ಹಾಗೆ ಇರುವ ಕ್ರಮ 
ಅನನ್ಯವಾಗಿದೆ. ಅದು ಪ್ರತಿಭಟನೆಯ ಪ್ರಜ್ಞೆಯಿಂದ ಕೂಡಿದೆ. ಸಾತ್ತ್ವಿಕ ವ್ಯಂಗ್ಯವಿದೆ. ಬಲಿತ 
(ಸಲಿಗೆವಂತ)ರಾಗಿ ಲಿಂಗಾರ್ಚನೆಯ ಮಾಡುವವರನ್ನು "ಮಹಿಮರು' ಎಂದು ಬಸವಣ್ಣನವರು 
ವ್ಯಂಗ್ಯಮಾಡಿದ್ದಾರೆ. ಆನು ದೇವಾ ಹೊರಗಣವನು (ಆಸೃಶ್ಯ) ಎಂದು ಕೂಗಿ ಹೇಳುತ್ತಾರೆ. 
ಹೀಗೆ ಹೇಳುವಲ್ಲಿ ಸಾತ್ತ್ವಿಕ ಹಟವಿದೆ. "ಸಂಬೋಳಿ ಸಂಬೋಳಿ' ಎನ್ನುತ “ಇಂಬಿನಲ್ಲಿ 
ಇದ್ದೇನೆ” ಎನ್ನುವಲ್ಲಿ ತಾನು ಮಾನಸಿಕವಾಗಿ ಅಸ್ಪೃಶ್ಯನಾಗಿ ಪ್ರತಿಭಟನೆ ಮಾಡುತ್ತಿದ್ದೇನೆ 
ಎಂದು ಘೋಷಿಸುವ ದ್ವನಿ ಇದೆ. ಇಲ್ಲಿ ಸಂಬೋಳಿ ಎಂಬ ಶಬ್ದದ ಬಳಕೆ ವಿಶಿಷ್ಟವಾಗಿ, 
ಇದು ಅಸ್ಪೃಶ್ಯರ ಅಸಹಾಯಕತೆ ಹಾಗೂ ಆಕ್ರೋಶವನ್ನು ಏಕಕಾಲಕ್ಕೇ ಪ್ರತಿನಿಧಿಸುತ್ತದೆ. 
"ಸಂಬೋಳಿ'ಗೆ "ಎಚ್ಚರ' ಎಂಬ ಅರ್ಥವೂ ಇದೆ. ಹೀಗೆ ಸಲಿಗೆವಂತರಿಂದ ದೂರದಲ್ಲಿ 
ಇರುವ ಬಸವಣ್ಣನವರು ಅಸ್ಪೃಶ್ಯರ ಪರವಾಗಿ ಎಚ್ಚರಿಕೆ ಕೊಡುವ ಕ್ರಮ ಅನುಪಮವಾಗಿದೆ. 
ಮೇಲ್ವಾತಿ, ಮೇಲ್ವರ್ಗದ ಮಹಾನುಭಾವ ಬಸವಣ್ಣನವರು ಲೋಕೋದ್ಧಾರಕ್ಕಾಗಿ 
ಕೆಳಜಾತೀಕರಣ ಮತ್ತು ಕೆಳವರ್ಗೀಕರಣಗೊಂಡುದು ನಮಗೆ ಮಹಾವೀರ, ಬುದ್ಧರನ್ನು 
ನೆನಪಿಗೆ ತರುತ್ತದೆ. "ನಾಸ್ತಿಕ'ವಾದಿ ಮಹಾವೀರ ಮತ್ತು ಅಜ್ಞೇಯವಾದಿ ಬುದ್ಧ ಸ್ವತಃ 
ದೇವಸ್ವರೂಪರೇ ಆಗಿದ್ದರೂ ಸಾಂಸಾರಿಕ ಬದುಕಿನಿಂದ ವಿಮುಖರಾದ ಕಾರಣ 
ಸಹಜವಾಗಿಯೇ ಲೋಕದ ಜನರಿಂದ ಎತ್ತರದಲ್ಲಿ ನಿಲ್ಲುತ್ತಾರೆ. ಸಾಂಸಾರಿಗರು “ಆ ಸಾಧನೆ 
ತಮ್ಮಿಂದಾಗುವಂಥದ್ದಲ್ಲ' ಎಂದು ತೀರ್ಮಾನಿಸಿಯೇ ಬಿಡುತ್ತಾರೆ. ಉಪಾಸಕರಾಗಿಯೇ 
ಉಳಿಯುತ್ತಾರೆ. ಏಸುಕ್ರಿಸ್ತ ಕೂಡ ವರ್ಣ ಮತ್ತು ವರ್ಗಭೇದವಿಲ್ಲದ "ದೇವರ ರಾಜ್ಯ'ದ 
ಪ್ರತಿನಿಧಿ ಆಗಿದ್ದ. ಆದರೆ ಆತ ಸಾಂಸಾರಿಕ ಸುಖ ದುಃಖಗಳನ್ನು ಮೀರಿದ ನಿರಂಜನನಾಗೇ 
ಉಳಿದ. ತದನಂತರ ಬಂದ ಮುಹಮ್ಮದ್‌ ಪೈಗಂಬರರು ಮೆಕ್ಕಾದಲ್ಲಿನ ಅಲ್ಲಾಹ್‌ನ 
ಮಂದಿರವಾದ ಕಾಬಾದ ಎಲ್ಲ ಉಸ್ತುವಾರಿ ಮಾಡುವ ಅತ್ಯಂತ ಮಹತ್ತ್ವದ ಮನೆತನಕ್ಕೆ 
ಸೇರಿದವರಾಗಿದ್ದರು. ೧೪ ಶತಮಾನಗಳ ಹಿಂದೆ ಆ ಅರಬಸ್ತಾನ ವಿವಿಧ ಬುಡಕಟ್ಟುಗಳ 
ಜನರಿಂದ ಕೂಡಿತ್ತು. ಅನಾಗರೀಕತೆಗೆ ಕುಪ್ರಸಿದ್ದವಾಗಿತ್ತು. ಅಂಥ ಬುಡಕಟ್ಟುಗಳನ್ನು 
ಒಂದುಗೂಡಿಸಿ ಏಕದೇವೋಪಾಸನೆಯ ಹಾಗೂ ಮೇಲು ಕೀಳುಗಳಿಲ್ಲದ, ಮೂರ್ತಿಪೂಜೆ 


೧೬ / ಬಸವ ಪ್ರಜ್ಞೆ 


ಯಿಲ್ಲದ ಸರಳ ಸಹಜವಾದ ಇಸ್ಲಾಂ ಧರ್ಮವನ್ನು ಸ್ಥಾಪಿಸಲು ಬದುಕಿನುದ್ದಕ್ಕೂ 
ಸಾಂಸಾರಿಗರಾಗಿ ಹೆಣಗಿದರು. ಭಾರಿ ಯಶಸ್ಸು ಸಾಧಿಸಿದರು. ಅವರು ಸಾಕ್ರೆಟಿಸ್‌ನ ಹಾಗೆ 
ತತ್ತ್ವಜ್ಞಾನಿಯಾಗಿ ಸೀಜರ್‌ನ ಹಾಗೆ ಮಹಾವೀರನೂ ಆಗಿದ್ದರು ಎಂದು ಐರೋಪ್ಯ 
ಚಿಂತಕರು ವರ್ಣಿಸಿದ್ದಾರೆ. ಆಹಾರ, ಬಟ್ಟೆ ಮತ್ತು ಮನೆಯ ವಿಚಾರದಲ್ಲಿ ಬದುಕಿನುದ್ದಕ್ಕೂ 
ಕಟ್ಟಕಡೆಯ ಮನುಷ್ಯನ ಹಾಗೇ ಬದುಕಿದ ಪೈಗಂಬರರು ಉನ್ನತವಾದುದನ್ನು ಸಾಧಿಸಿದರು. 
ಅವರ ಸಾಧನೆಯ ಪಥದಲ್ಲಿ ಭಾರೀ ಸಮಸ್ಯೆಗಳಿದ್ದರೂ ಅಸಹ್ಯವಾದ ಜಡಸಂಸ್ಕ ಸೃತಿ 
ಬಿದ್ದಿರಲಿಲ್ಲ. ಆದರೆ ಬಸವಣ್ಣನವರ ಸಾಧನೆಯ ಪಥದಲ್ಲಿ ಸಾವಿರಾರು ವರ್ಷಗಳಿಂದ 
ಜಮ ಕೊಳೆತುನಾರುತ್ತಿರುವ, ಅಸಹ್ಯಕರವಾದ ಜಡಸಂಸ್ಕೃತಿ ಮಾನವೀಯತೆಯ 
*. ವಿರುದ್ಧ ಭಯೋತ್ಪಾದಕವಾದ ಸಮರ ಸಾರುತ್ತ ಬಿದ್ದಿತ್ತು. ಲೋಕಾಯತರು, ನಂತರ 
ಮಹಾವೀರ ಮತ್ತು ಬುದ್ಧ ಈ ಜಡಸಂಸ್ಕೃತಿಯ ವಿರುದ್ಧ ಹೋರಾಡುವವರಿಗೆ 
ಮಾರ್ಗದರ್ಶಕರಾಗಿದ್ದರೂ ದಾರಿ ಸುಗಮವಾಗಿರಲಿಲ್ಲ. ಆದರೆ ಬಸವಣ್ಣನವರು ದೃಢನಿರ್ಧಾರ 
ದಿಂದ ಮುಂದೆ ಸಾಗಿದರು. ಅಗ್ರಹಾರದ ಮೇಲ್ಭಾತಿ ಮತ್ತು ಮೇಲ್ವರ್ಗದ ಬದುಕಿನ 
ನಿರರ್ಥಕತೆಯ ಪರಿಚಯ ಅವರಿಗೆ ಸ್ವಾನುಭವದಿಂದಲೇ ಆಗಿತ್ತು. ಬಿಜ್ಜಳನ ಭಂಡಾರಿಯಾಗಿ 
ದುಡಿಯುವ ವರ್ಗದ ಬದುಕಿನ ಪರಿಯ ನೇರ ಪರಿಚಯವಾಯಿತು. ತಾನು ಯಾವ 
ವರ್ಗದ ಪರ, ಯಾವ ಜಾತಿಗಳ ಪರ ಇರಬೇಕು ಎಂಬುದನ್ನು ಅವರು ಖಚಿತವಾಗಿ 
ನಿರ್ಧರಿಸಿದ್ದರು. ನಮ್ಮ ಹಾಗೆ ಬದುಕುತ್ತಲೇ ನಮಗೆ ಮಾರ್ಗದರ್ಶಿಯಾದರು. ಲೋಕಕ್ಕೇ 
ಮಾರ್ಗದರ್ಶಿಯಾದರು, ಜಗಜ್ಜೋತಿಯಾದರು. 

ಮೇಲ್ಬಾತಿ, ವೈದಿಕ ಪಾಂಡಿತ್ಯ, ಅರಮನೆಯ ಉನ್ನತ ಅಧಿಕಾರ ಮತ್ತು ್ತ ಮೇಲ್ವರ್ಗದ 
ದೌರ್ಬಲ್ಯವನ್ನು ಅರಿತ ಬಸವಣ್ಣನವರು ಜಾತಿಯ ಟೊಳ್ಳುತನವನ್ನು ಅನೇಕ ವಿಧದಲ್ಲಿ 
ಖಂಡಿಸಿದ್ದಾರೆ. 


ಸ ಬೋವಿತಿಯ ಮಗ, ಮಾರ್ಕಂಡೇಯ 
ಮಾತಂಗಿಯ ಮಗ, ಮಂಡೋದರಿ ಕಪ್ಪೆಯ ಮಗಳು, 
ಕುಲವನರಸದಿರಿಂ ಭೋ! ಕುಲದಿಂದ ಮುನ್ನೇನಾದಿರಿಂ ಭೋ! 
ಸಾಕ್ಸಾತ್‌ ಅಗಸ್ತ್ಯ ಕಬ್ಬಿಲ, ದೂರ್ವಾಸ ಮಚ್ಚಿಗ, ಕಶ್ಯಪ ಕಮ್ಮಾರ, 
ಕೌಂಡಿನ್ಯನೆಂಬ ಯಷಿ ಮೂರು ಭುವನವರಿಯೆ ನಾವಿದ ಕಾಣಿಭೋ. 
ನಮ್ಮ ಕೂಡಲಸಂಗನ ವಚನವಿಂತೆಂದುದು: 
ಶ್ವಪಚೋಪಿಯಾದಡೇನು, ಶಿವಭಕ್ತನೇ ಕುಲಜಂ ಭೋ"! 


ಇವರೆಲ್ಲಾ ಮೇಲ್ಭಾತಿಯಲ್ಲಿ ಜನಿಸಿ ಸಿದ್ಧಪ್ರಸಿದ್ಧರಾದವರಲ್ಲ. ಜಾತಿಗೂ ಜ್ಞಾನಕ್ಕೂ 
ಯಾವುದೇ ಸಂಬಂಧವಿಲ್ಲ. ಜಾತಿಯೆಂಬುದು ಮಾನಸಿಕವಾದುದು, ದೈಹಿಕವಾದುದಲ್ಲ. 
ಜಾತಿಯ ಪ್ರಕಾರ ಕೈ, ಕಾಲು, ಕಣ್ಣು, ಹೃದಯ ಮತ್ತು ಮಿದುಳಿನ ರಚನೆಯಾಗಿರುವುದಿಲ್ಲ. 
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ಮಾನವ ಪ್ರತಿಭೆ ಜಾತಿಗಳ ಕಾಣಿಕೆಯಲ್ಲ. ದೈಹಿಕ, ಮಾನಸಿಕ ಕಾಯಕಗಳ ಕಾಣಿಕೆ. 
ಕಾಯಕಗಳನ್ನು ಗೌರವಿಸಿ ಜಾತಿ ವಿನಾಶ ಮಾಡಿದಾಗ ಉದಯಿಸುವ ಹೊಸ ಸಮಾಜ 
ಮಾತ್ರ ಆರೋಗ್ಯಕರವಾಗಿರಬಲ್ಲುದು. ಆದರೆ ಮಾನವ ಇಲ್ಲಿಯವರೆಗೆ ಕಂಡಿರುವುದು 
ಜಾತಿ, ಬುಡಕಟ್ಟು, ಜನಾಂಗ ಮತ್ತು ವರ್ಣಭೇದಗಳ ಸಮಾಜ. ಇದು ಬದಲಾಗಲೇಬೇಕು 
ಎಂಬುದೇ ಬಸವಣ್ಣನವರ ಸಂಕಲ್ಪ! ಅಂತೆಯೇ ಅವರು: 

“ನ್ಯಾಯ ನಿಷ್ಠುರಿ ದಾಕ್ಷಿಣ್ಯಪರ ನಾನಲ್ಲ. 

ಲೋಕವಿರೋಧಿ ಶರಣನಾರಿಗಂಜುವವನಲ್ಲ; 

ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವರ ರಾಜತೇಜದಲ್ಲಿಪ್ರೆನಾಗಿ.” 
ಎಂದು ಸಾರಿದ್ದಾರೆ. 


“ಹೊಲೆಯ ಹೊಲಬಿಗನಾದಡೆ 

ಅವನ ಹೊರೆಯಲಪ್ಪುದು ಲೇಸು ಕಂಡಯ್ಯಾ. 
ಹೊಲಬುಗೆಡದೆ ಲಿಂಗಶರಣೆನ್ನಿರಯ್ಕಾ, 
ಹೊಲಬುಗೆಡಬೇಡ, ಶಿವಶರಣೆನ್ನಿರಯ್ಯಾ 
ನಮ್ಮ ಕೂಡಲಸಂಗನ ಮಹಾಮನೆಯಲು 
ಮಾದಾರ ಚೆನ್ನಯ್ಯ ಹೊಲಬಿಗನಯ್ಯಾ.'' 


ಜೀವನಪಥವನ್ನು ಅರಿತವನೇ ಮುಖ್ಯ. ಬರಿ ಮೇಲ್ಬಾತಿಯಲ್ಲಿ ಹುಟ್ಟಿದವನು 
ಮುಖ್ಯನಲ್ಲವೆಂಬುದರಲ್ಲಿ ಬಸವಣ್ಣನವರಿಗೆ ಅಚಲ ವಿಶ್ವಾಸವಿತ್ತು. ಭಕ್ತರೆನಿಸಿಕೊಂಡವರು 
ಸಮಾಜಕ್ಕೆ ಹಿತವಾ/ಏವ, ಆತ್ಮ ಸಾಕ್ಷಾತ್ಕಾರಕ್ಕೆ ಸಹಾಯಕವಾಗುವ ಮತ್ತು ಭೌತಿಕ 
ಬದುಕಿಗೆ ಅವಶ್ಯವಾಗಿರುವ ಕಾಯಕವನ್ನು ಮಾಡಲೇಬೇಕು. ಆ ಕಾಯಕದಲ್ಲಿ ಮೇಲು 
ಕೀಳು ಎಂಬುದಿಲ್ಲ ಯಾವ ಕಾಯಕವಾದರೂ ಸರಿ: 


“ದೇವಸಹಿತ ಭಕ್ತ ಮನೆಗೆ ಬಂದಡೆ 

ಕಾಯಕವಾವುದೆಂದು ಬೆಸಗೊಂಡಡೆ 

ನಿಮ್ಮಾಣೆ! ನಿಮ್ಮ ಪುರಾತರಾಣೆ! ತಲೆದಂಡ! ತಲೆದಂಡ! 
ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವಾ, ಭಕ್ತರಲಿ ಕುಲವನರಸಿದಡೆ 
ನಿಮ್ಮ ರಾಣಿವಾಸದಾಣೆ.” 


ಬಸವಣ್ಣನವರು ಬರಿ ಕೆಳಜಾತಿಗಳ ಬೆಂಬಲಿಗರಾಗಿ ಉಳಿಯಲಿಲ್ಲ. ಅವರು 
ಮಾನಸಿಕವಾಗಿ ಕೆಳಜಾತೀಕರಣಕ್ಕೊಳಗಾದ ಪ್ರಕ್ರಿಯೆ ಲೋಕದ ಕಣ್ಣು ತೆರೆಸುವಂತಿದೆ. 
ಕೆಳಜಾತಿಗಳಷ್ಟೇ ಅಲ್ಲ; ಕೆಳಜಾತಿಗಳಲ್ಲಿನ ಅನೈತಿಕ ಸಂಕರದ ಪ್ರತಿನಿಧಿಯಾಗಿಯೂ 
ನಿಲ್ಲಬಯಸುತ್ತಾರೆ. 


೧೮ / ಬಸವ ಪ್ರಜ್ಞೆ 


“ಚೆನ್ನಯ್ಯನ ಮನೆಯ ದಾಸನ ಮಗನು 

ಕಕ್ಕಯ್ಯನ ಮನೆಯ ದಾಸಿಯ ಮಗಳು 

ಇವರಿಬ್ಬರು ಹೊಲದಲು ಬೆರಣಿಗೆ ಹೋಗಿ ಸಂಗವ ಮಾಡಿದರು. 
ಇವರಿಬ್ಬರಿಗೆ ಹುಟ್ಟಿದ ಮಗ ನಾನು, 

ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವರ ಸಾಕ್ಷಿಯಾಗಿ.” 


ಕಾರ್ಮಿಕ ವರ್ಗದ ಶಕ್ತಿಯನ್ನು ಅರಿಯುವುದರ ಮೂಲಕ ಕಾರ್ಲ್‌ ಮಾರ್ಕ್ಸ್‌ ಹೊಸ 
ಸಿದ್ಧಾಂತವನ್ನೇ ರೂಪಿಸಿದಂತೆ ಬಸವಣ್ಣನವರು ಅಸ್ಪೃಶ್ಯ ಕುಲಗಳ ಮಹಾನುಭಾವರ 
ಸಂಪರ್ಕದಿಂದ ಮತ್ತು ಮೇಲ್ಭ್ಬಾತಿಗಳ ಕ್ರೌರ್ಯದ ಅರಿವಿನಿಂದ ಹೊಸ ಸಮಾಜವನ್ನೇ 
ರೂಪಿಸಿದರು. ಈ ಮಹಾನುಭಾವರ ಕಡೆ ಅವರು ಹಸುವನ್ನು ಕಂಡ ಕರುವಿನ ಹಾಗೆ 


ಹೋಗಿದಾರೆ. 
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“ಅಪ್ಪನು ನಮ್ಮ ಮಾದಾರ ಚೆನ್ನಯ್ಯ, 
ಬೊಪ್ಪನು ನಮ್ಮ ಡೋಹರ ಕಕ್ಕಯ್ಯ, 
ಚಿಕ್ಕಯ್ಕ ನಮ್ಮಯ್ಯ ಕಾಣಯ್ಯ, 
ಅಣ್ಣನು ನಮ್ಮ ಕಿನ್ನರಿ ಬೊಮ್ಮಯ್ಯ, 
ಎನ್ನನೇತಕ್ಕರಿಯರಿ ಕೂಡಲಸಂಗಯ್ಯಾ.? 


ಎಂದು ಎನ್ನುವಲ್ಲಿ ಅವರ ಅಂತಃಕರಣದ ಆಳವನ್ನು ಅರಿಯಬಹುದು. ಈ ಕೆಳಜಾತೀಕರಣದ 
ಮೂಲಕ ಅವರು ಹೊಸ ಹುಟ್ಟು ಪಡೆದಿದ್ದಾರೆ. ಧರ್ಮಸಂತಾನಿ ಆಗಿದ್ದಾರೆ. 


ಕೆಳಜಾತೀಕರಣಗೊಳ್ಳುತ್ತಲೇ ಕೆಳಜಾತಿಗಳಲ್ಲಿನ ವ್ಯತ್ಕಾಸಗಳನ್ನೆಲ್ಲ ಸರಿಪಡಿಸುತ್ತ 


“ಸೂಳೆಗೆ ಹುಟ್ಟಿದ ಕೂಸಿನಂತೆ 

ಆರನಾದಡೆಯೂ "ಅಯ್ಯಾ, ಅಯ್ಯಾ' ಎನಲಾರೆ. 
ಚೆನ್ನಯ್ಯನೆಮ್ಮಯ್ಯನು, ಚೆನ್ನಯ್ಯನ ಮಗನಾನು. 
ಕೂಡಲಸಂಗನ ಮಹಾಮನೆಯಲಿ 
ಧರ್ಮಸಂತಾನಿ ಭಂಡಾರಿ ಬಸವಣ್ಣನು.” 


po 


ಅವರನ್ನು ತಮ್ಮದೇ ಆದ ಹೊಸ ಸಮಾಜದ ಸದಸ್ಕರಾಗಿಸುವಲ್ಲಿ ಬಸವಣ್ಣನವರು 
ಗತಪ್ರಯತ್ನ ಮಾಡಿದ್ದಾರೆ. 


ಣ 


“ಅರಗು ತಿಂದು ಕರಗುವ ದೈವವನೆಂತು ಸರಿಯೆಂಬೆನಯ್ಯಾ, 
ಉರಿಯ ಕಂಡಡೆ ಮುರುಟುವ ದೈವವನೆಂತು ಸರಿಯೆಂಬೆನಯ್ಯಾ, 
ಅವಸರ ಬಂದಡೆ ಮಾರುವ ದೈವವನೆಂತು ಸರಿಯೆಂಬೆನಯ್ಕಾ, 
ಸಹಜಭಾವ ನಿಜೈಕ್ಕ ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವನೊಬ್ಬನೇ ದೇವ.” 
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ಬಸವಣ್ಣನವರು ಎಲ್ಲ ದೈವಗಳನ್ನು ತೆಗೆದು ಇಷ್ಟಲಿಂಗದೇವನನ್ನು ಅವರ ಮನದಾಳದಲ್ಲಿ 
ಪ್ರತಿಷ್ಠಾಪಿಸುತ್ತಾರೆ. ಈ ಮೇಲ್‌ಸ್ತರಕ್ಕೆ ಒಯ್ಯುವುದೆಂದರೆ ಬಹಳ ಕಷ್ಟದ ಕೆಲಸ. ಏಕೆಂದರೆ 
ಸನಾತನ ಕಾಲದಿಂದ ಬಂದ ಮೇಲ್‌ಸ್ತರದ ಕಲ್ಪನೆಯ ಸೋಂಕು ಇದಕ್ಕೆ ಬಡಿಯಬಾರದು 
ಎಂಬುದರ ಬಗ್ಗೆ ಅವರು ಸದಾ ಜಾಗೃತರಾಗಿದ್ದಾರೆ. 


“ಉತ್ತಮ ಕುಲದಲ್ಲಿ ಹುಟ್ಟಿದೆನೆಂಬ 

ಕಷ್ಟತನದ ಹೊರೆಯ ಹೊರಿಸದಿರಯ್ಯಾ. 
ಕಕ್ಕಯ್ಯನೊಕ್ಕುದನಿಕ್ಕ ನೋಡಯ್ಯ, 

ದಾಸಯ್ಯ ಶಿವದಾನವನೆರೆಯ ನೋಡಯ್ಯ, 
ಮನ್ನಣೆಯ ಚೆನ್ನಯ್ಕನೆನ್ನುವ ಮನ್ನಿಸ, 

ಉನ್ನತ ಮಹಿಮ, 

ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವಾ, ಶಿವಧೋ ಶಿವಧೋ.” 


ಜನಸಮುದಾಯವನ್ನು ಕೆಳಜಾತಿಗಳ ನೈತಿಕಪ್ರಜ್ಞೆಯ ಆಧಾರದ ಮೇಲೆಯೆ 
ವಿಕಸನಗೊಳಿಸುತ್ತ ಕೆಳಜಾತಿಗಳವರನ್ನು ಮೇಲ್‌ಸ್ತರಕ್ಕೆ ಬಯ್ಯುವ ಬಸವಣ್ಣನವರ ವಿಧಾನ 
ಎಲ್ಲ ಆನಿಷ್ಟಗಳಿಂದ ಮನುಷ್ಯನನ್ನು ಪಾರುಮಾಡುವಂಥದ್ದಾಗಿದೆ. ಇಂಥ ವ್ಯವಸ್ಥೆಗಾಗಿ 
ದುಡಿಯಲು ಸಿದ್ಧರಾದ “ಕೂಡಲಸಂಗನ ಶರಣರ ಬರವೆನಗೆ ಪ್ರಾಣ ಜೀವಾಳವಯ್ಯಾ'' 
ಎಂದು ಬಸವಣ್ಣನವರು ಎದೆದುಂಬಿ ಹೇಳುತ್ತಾರೆ. ಇಷ್ಟಲಿಂಗದೇವ ಎಲ್ಲ ದೇವರಂತಲ್ಲ 
ಆತ ಎಲ್ಲವನ್ನೂ ಮೀರಿದವನು. ಅಂತೆಯೆ ಬಸವಣ್ಣನವರು "ಉತ್ಪತ್ತಿ ಸ್ಥಿತಿ ಪ್ರಳಯಕ್ಕೆ 
ಹೊರಗಾದ ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವಂಗೆ ಮಾತಾಪಿತರುಗಳುಳ್ಳಡೆ ಹೇಳಿರೋ!” ಎಂದು 
ಆಹ್ವಾನ ನೀಡುತ್ತಾರೆ. ಅದ್ವಿತೀಯ ದೇವರು, ಅದ್ವಿತೀಯ ಸಮಾಜ, ಅದ್ವಿತೀಯ 
ಮನುಜಕುಲ ಇವುಗಳನ್ನೆಲ್ಲ ಬಸವಣ್ಣನವರು ನಮಗೆ ಬಳುವಳಿಯಾಗಿ ಬಿಟ್ಟು ಹೋಗಿದ್ದಾರೆ. 
ಅವು ಕನಸುಗಳಾಗಿ ಉಳಿದಿವೆ. 

ವೈಚಾರಿಕ ಪ್ರಜ್ಞೆಯ ಬಸವಣ್ಣನವರು ಭಾವಪೂರ್ಣವಾಗಿ ಲೋಕದ ಆಗುಹೋಗುಗಳನ್ನು 
ನೋಡಿ ತರ್ಕಬದ್ದವಾಗಿ ಚಿಂತಿಸಿದ್ದಾರೆ. ಈ ಪ್ರಜ್ಞೆ ಭಾವ ಮತ್ತು ತರ್ಕಗಳು ಶರಣಸಮಾಜದ 
ಆಂತರ್ಯದಲ್ಲಿವೆ. ಕಾಸಿ ಕಮ್ಮಾರರಾಗುತ್ತಾರೆ; ಬೀಸಿ ಮಡಿವಾಳರಾಗುತ್ತಾರೆ; ಹಾಸನಿಕ್ಕಿ 
ಸಾಲಿಗರಾಗುತ್ತಾರೆ; ವೇದವನೋದಿ ಹಾರುವರಾಗುತ್ತಾರೆ ಎಂಬುದು ಶಿರಣ ಸಮಾಜಕ್ಕೆ 
ಗೊತ್ತಿದೆ. ಜಾತಿಯು ಕ್ರಿಯಾಶೀಲವಾಗಿರುವುದಿಲ್ಲ; ಕಾಯಕದಿಂದ ಕ್ರಿಯಾಶೀಲತೆ ಬಂದಿರುತ್ತದೆ. 
ಅಂತೆಯೆ ಜಾತಿ ಅಳಿಸಿ ಕಾಯಕ ಉಳಿಸಿಕೊಳ್ಳಬೇಕು. ಯಾವ ಕಾಯಕವೂ ಕೀಳಲ್ಲವೆಂಬ 
ಕಾರಣದಿಂದ ಮತ್ತು ಕೃತ್ರಿಮ ಜಾತಿಗಳು ಶರಣ ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ ಇಲ್ಲ ಎಂಬ ಪ್ರಜ್ಞೆಯಿಂದ 
ಡೋಹರ ಕಕ್ಕಯ್ಯ, ಮಾದಾರ ಚೆನ್ನಯ್ಯ, ಅಂಬಿಗರ ಚೌಡಯ್ಯ, ಮೇದಾರ ಕೇತಯ್ಯ, 
ಸಮಗಾರ ಹರಳಯ್ಯ ಮುಂತಾದವರ ಹೆಸರುಗಳು ಹಾಗೆಯೇ ಉಳಿದುಕೊಂಡವು. ಜಾತಿ 
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ನಿರ್ಮೂಲನ ಎಂದರೆ ಜಾತಿ ಶಬ್ದಗಳ ನಿರ್ಮೂಲನವಲ್ಲ; ಜಾತಿಯನ್ನು ಪ್ರಜ್ಞೆಯಿಂದ ಕಿತ್ತು 
ಹಾಕುವುದು ಎಂಬುದನ್ನು ಶರಣರು ಸಾಧಿಸಿ ತೋರಿಸಿದರು. ಇದನ್ನು ಅರಿಯದ 
ಲಿಂಗಪೂಜೆ ನಿಷ್ಠಲವಾದುದು. ಅಂತೆಯೆ ಬಸವಣ್ಣನವರು: 


“ಅರ್ಥರೇಖೆಯಿದ್ದಲ್ಲಿ ಫಲವೇನು, ಆಯುಷ್ಯರೇಖೆ ಇಲ್ಲದನ್ನಕ್ಕರ! 
ಹಂದೆಯ ಕೈಯಲ್ಲಿ ಚಂದ್ರಾಯುಧವಿದ್ದು ಫಲವೇನು? 
ನಮ್ಮ ಕೂಡಲಸಂಗನ ಶರಣರನರಿಯದವರ ಕೈಯಲ್ಲಿ 

. ಲಿಂಗವಿದ್ದು ಫಲವೇನು? ಶಿವಪಥವನರಿಯದನ್ನಕ್ಕ.” 


ಶಿವಪಥವು ಸರ್ವರೀತಿಯ ಸಮಾನತೆ ಕಡೆಗೆ ಒಯ್ಯುವುದೇ ಆಗಿದೆ. ಈ 
ಸಮಾನತೆಯ ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ ಸ್ಥಾನ ಪಡೆಯಲು ಸೆವನ್‌ ಕಮಾಂಡ್‌ಮೆಂಟ್ಸ್‌ (ಏಳು 
ಈಶ್ವರಾಜ್ಞೆ) ಕುರಿತು ಬಸವಣ್ಣನವರು ಈ ರೀತಿ ಹೇಳಿದ್ದಾರೆ: 


“ಕಳಬೇಡ, ಕೊಲಬೇಡ, ಹುಸಿಯ ನುಡಿಯಲು ಬೇಡ, 
ಮುನಿಯಬೇಡ, ಅನ್ಯರಿಗೆ ಅಸಹ್ಯಪಡಬೇಡ, 

ತನ್ನ ಬಣ್ಣಿಸಬೇಡ, ಇದಿರ ಹಳಿಯಲು ಬೇಡ, 

ಇದೇ ಅಂತರಂಗ ಶುದ್ಧಿ ಇದೇ ಬಹಿರಂಗ ಶುದ್ಧಿ 
ಇದೇ ನಮ್ಮ ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವರನೊಲಿಸುವ ಪರಿ.” 


ಒಬ್ಬ ವ್ಯಕ್ತಿ ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವರನ್ನು ಒಲಿಸಿಕೊಳ್ಳಬೇಕಾದರೆ ಮಾಡುವಂಥದ್ದು 
ಏನೂ ಇಲ್ಲ! ಆದರೆ ಮಾಡದೇ ಇರುವಂಥವು ಏಳು ಇವೆ. ಕಳ್ಳತನ ಮಾಡದ, ಕೊಲೆ 
ಮಾಡದ, ಸುಳ್ಳು ಹೇಳದ, ಸಿಟ್ಟಿಗೆ ಬರದ, ಬೇರೆಯವರ ಬಗ್ಗೆ ಅಸಹ್ಮಪಟ್ಟುಕೊಳ್ಳದ, 
ತನ್ನ ವರ್ಣನೆ ಮಾಡಿಕೊಳ್ಳದ ಮತ್ತು ಪ್ರತಿಯಾಗಿ ನಿಂದಿಸದ ವ್ಯಕ್ತಿಯ ಅಂತರಂಗ ಹಾಗೂ 
ಬಹಿರಂಗ ಶುದ್ಧವಾಗಿರುತ್ತವೆ. ಈ ರೀತಿ ಬದುಕುವುದೇ ದೇವರ ಪ್ರೀತಿಗೆ ಪಾತ್ರವಾಗುವ 
ರೀತಿ. ನಾವೆಲ್ಲ ಹೀಗೆ ಬದುಕಲಿಕ್ಕಾಗದೆ? 


ಸಂಸ್ಕೃತಿ: ಒಂದು ಟಿಪ್ಪಣಿ 

ಮಾನವನ ಅರಿವು, ನಂಬಿಕೆ, ಚಿಂತನವಿಧಾನ, ನಡವಳಿಕೆ ಮತ್ತು ಕಾಣ್ಯೆಗಳಲ್ಲಿ 
ಹಾಸುಹೊಕ್ಕಾಗಿರುವ ಸ್ಪಂದನವೇ ಸಂಸ್ಕೃತಿ. ಪರಂಪರೆ, ಭಾಷೆ, ವಿಚಾರಗಳು, ನಂಬಿಕೆಗಳು, 
ಪದ್ಧತಿಗಳು, ಕಲೆ, ಸಾಹಿತ್ಯ, ಧರ್ಮ, ಪ್ರದೇಶ ಒಟ್ಟಾರೆ ಇಡೀ ಮಾನವಕುಲದ 
ವ್ಯವಹಾರಗಳು ಸಂಸ್ಕೃತಿಯ ಮೇಲೆ ಪ್ರಭಾವ ಬೀರುತ್ತಿರುತ್ತವೆ. ಮನುಷ್ಯನ ಎಲ್ಲ 
ನಡವಳಿಕೆಗಳನ್ನು ಔಚಿತ್ಯ ಪ್ರಜ್ಞೆಯೊಂದಿಗೆ ನಿಯಂತ್ರಿಸುತ್ತ ಪರಿಪೂರ್ಣ ಮನುಷ್ಯನನ್ನಾಗಿ 
ಮಾಡುವ ದಿಸೆಯಲ್ಲಿ ಮುನ್ನಡೆಸುವ ವಿವೇಕದ ಜೀವಾಳವೇ ನಿಜಸಂಸ್ಕೃತಿ. 


ಜಡ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯ ವಿರುದ್ಧ ಚೈತನ್ಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿ | 2೧ 

ಈ ನಿಜಸಂಸ್ಕೃತಿ, ವ್ಯಕ್ತಿ ಮತ್ತು ಸಮುದಾಯದಲ್ಲಿ ಏಕಕಾಲಕ್ಕೆ ಕಂಡಾಗ ಮತ್ತು ಅದು 
ಸದಾಕಾಲ ಹಾಗೇ ಬಹುಮುಖಿಯಾಗಿ ಮುಂದುವರಿಯುವಂಥ ಸ್ಥಿತಿ ನಿರ್ಮಾಣವಾದಾಗ 
ಚೈತನ್ಯಸಂಸ್ಕೃತಿಯಾಗಿ ರೂಪು ತಾಳುತ್ತದೆ. ಇಂಥ ಚೈತನ್ಯವನ್ನು ಕಳೆದುಕೊಂಡು, ನಿಂತಲ್ಲೇ 
ನಿಂತು ಕೊಳೆತ ನೀರಿನಂತಾಗುವುದೇ ಜಡಸಂಸ್ಕೃತಿ. ಚಲನಶೀಲತೆಯನ್ನು ಕಳೆದುಕೊಂಡ 
ಸಂಸ್ಕೃತಿಯು ಅನೇಕ ವಿಧವಾದ ವಿಕೃತ ಸಂಸ್ಕೃತಿಗಳಿಗೆ ಎಡೆ ಮಾಡಿಕೊಡುತ್ತದೆ. ಆದರೆ 
"ಜಗತ್ತಿನ ಎಲ್ಲ ಜನಾಂಗಗಳ ನಿಜಸಂಸ್ಕೃತಿಗಳ ತಾಯಿಬೇರು ಒಂದೇ; ಆ ತಾಯಿಬೇರೆಂಬುದು 
ಅಂತಃಕರಣದಿಂದ ಕೂಡಿದ ಜೀವನ ಪ್ರೀತಿ' ಎಂಬುದಕ್ಕೆ ಚೈತನ್ಯಸಂಸ್ಕೃತಿಯು ಸಾಕ್ಷಿಯಾಗುತ್ತದೆ. 
ಏಕೆಂದರೆ ಅದು ಎಲ್ಲ ಜನಾಂಗಗಳಲ್ಲಿನ ನಿಜಸಂಸ್ಕೃತಿಗಳ ಒಟ್ಟು ಮೊತ್ತವಾಗಿದೆ. 

ಅಂತೆಯೆ ಚೈತನ್ಯಸಂಸ್ಕೃತಿಯು ವೈವಿಧ್ಯದಲ್ಲಿ ಏಕತೆಯನ್ನು ಗುರುತಿಸುತ್ತದೆ. "ದಯವೇ 
ಧರ್ಮದ ಮೂಲ' ಎಂದು ಮಿಡಿಯುತ್ತದೆ. "ಈ ಜಗತ್ತು ಮಾನವ ಕೇಂದ್ರಿತವಲ್ಲ 
ಜೀವಕೇಂದ್ರಿತ' ಎಂದು ಸಾರುತ್ತದೆ. ಸಕಲ ಜೀವಾತ್ಮರಿಗೆ ಲೇಸನೇ ಬಯಸುವ 
ಮನಸ್ಸುಗಳನ್ನು ಸೃಷ್ಟಿಸುವ ಕ್ರಿಯೆಯಲ್ಲಿ ಸದಾ ತಲ್ಲೀನವಾಗಿರುತ್ತದೆ. ಗಿಡ ಮರ ಬಳ್ಳಿಗಳು, 
ಸಕಲ ಪ್ರಾಣಿಗಳು ಮತ್ತು ಮನುಷ್ಯರಿಂದ ಕೂಡಿದ ಜೀವಜಾಲ ಸಮತೋಲನಕ್ಕೆ ಧಕ್ಕೆ 
ಬರದಂತೆ ಬದುಕುವ ಕಲೆಯನ್ನು ಕಲಿಸುತ್ತದೆ. 

ಒಬ್ಬ ವ್ಯಕ್ತಿ ಮತ್ತು ಒಂದು ಜನಾಂಗ (ೀಗೀratiಂಗ೧)ದ ಪ್ರತಿಭಾ ಸಾಮರ್ಥ್ಯದಿಂದ 
ಇಂಥ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯು ವೈವಿಧ್ಯಮಯವಾಗಿ ಮುಂಬರುವ ಜನಾಂಗಗಳಿಗೆ ಬಳುವಳಿಯಾಗುತ್ತ 
ಹೋಗುತ್ತದೆ. ಮಾನವ ತನ್ನ ಮತ್ತು ಬೇರೆಯವರ ಪರಂಪರೆಯಿಂದ, ಸಮಾಜದಿಂದ, 
ಧರ್ಮದಿಂದ, ತಂತ್ರಜ್ಞಾನ ಮತ್ತು ವಿಜ್ಞಾನದಿಂದ ಪಡೆಯುವ ಎಲ್ಲಾ ಸಾಮರ್ಥ್ಯಗಳಲ್ಲಿ 
ಸಂಸ್ಕೃತಿಯು ಮನೆ ಮಾಡಿಕೊಂಡಿರುತ್ತದೆ. ಈ ರೀತಿ ಸಾಂಸ್ಕೃತಿಕವಾಗಿ ಮಾನವ 
ಪರಿಪೂರ್ಣನಾಗುವವರೆಗೆ ಮಾನವೀಯ ಚಳವಳಿಗಳು ಮುಂದುವರಿಯುತ್ತಿರುತ್ತವೆ. 
ನಿಜಮನುಷ್ಯನ ಸಹಜಧರ್ಮವಾದ ಸಂಸ್ಕೃತಿ, ಸಾಮಾಜಿಕ ಬದುಕಿನ ತಳಹದಿಯಾಗಿದೆ. 
ವೈವಿಧ್ಯಗಳಿಂದ ಕೂಡಿದ ಇದು ಪ್ರಜಾಪ್ರಭುತ್ವದ ತಿರುಳಾಗಿದೆ. ಇಂಥ ಚೈತನ್ಯಸಂಸ್ಕೃತಿಯ 
ಮೇಲೆ ಜಡಸಂಸ್ಕೃತಿ, ವಿಕೃತಸಂಸ್ಕೃತಿ, ಮತಾಂಧತೆ, ಮೂಲಭೂತವಾದ, ಕೋಮುವಾದ, 
ಜಾತಿವಾದ, ಧಾರ್ಮಿಕ ದುರಹಂಕಾರ, ಜನಾಂಗ ದ್ವೇಷ, ಘರ್ಷಣೆ, ಕೊಲೆ, ಸುಲಿಗೆ, 
ಬಲಾತ್ಕಾರ, ಜನಾಂಗ ಹತ್ಯೆ, ಯುದ್ಧ ಮುಂತಾದ ಅನಿಷ್ಟಗಳು ಹಲ್ಲೆ ಮಾಡುತ್ತಲೇ 
ಇರುತ್ತವೆ. ವ್ಯಕ್ತಿ ಸಮಾಜ ಮತ್ತು ಇಡೀ ವಿಶ್ವದ ಉಳಿವಿಗಾಗಿ ಚೈತನ್ಯಸಂಸ್ಕೃತಿಯನ್ನು 
ಸಂರಕ್ಷಿಸುತ್ತ ಮುನ್ನಡೆಸುವುದು ಪ್ರತಿಯೊಬ್ಬ ಮನುಷ್ಯನ ಆದ್ಯ ಕರ್ತವ್ಯವಾಗಿದೆ. 

ರಕ್ತಪಾತವಿಲ್ಲದ ಮತ್ತು ನಿಸ್ವಾರ್ಥ ಪ್ರೇಮದಿಂದ ಕೂಡಿದ ಜಗತ್ತನ್ನು ಸೃಷ್ಟಿಸುವುದೇ 
ಚೈತನ್ಯಸಂಸ್ಕೃತಿಯ ಪ್ರತಿಪಾದಕರ ಗುರಿಯಾಗಿದೆ, ಶರಣರು, ಸಂತರು, ಸೂಫಿಸಂತರು, 
ದಾಸರು ಹಾಗೂ ಲಿಂಗ, ಭಾಷೆ, ಧರ್ಮ, ದೇಶ ಭೇದಗಳಿಲ್ಲದ ಮತ್ತು ಜಾತಿ, 
ವರ್ಗಗಳಿಲ್ಲದ ಸಮಾಜವನ್ನು ಬಯಸುವವರು ಇಂಥ ಚೈತನ್ಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯ ಪ್ರತಿಪಾದಕ 
ರಾಗಿದ್ದಾರೆ. 


೨೨ | ಬಸವ ಪ್ರಜ್ಞೆ 

ಇಂದು ಬಹುಮುಖಿ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯ ತಿರುಳಿನೊಂದಿಗೆ ಪ್ರಜಾಪ್ರಭುತ್ವವನ್ನು ರಕ್ಷಿಸುವುದು 
ಪ್ರತಿಯೊಬ್ಬ ನಾಗರಿಕನ ಆದ್ಕ ಕರ್ತವ್ಯವಾಗಿದೆ. ಇಲ್ಲದಿದ್ದರೆ ದೇಶವು ಧರ್ಮಾಂಧ ಫ್ಯಾಸಿಸ್ಟ್‌ 
ಶಕ್ತಿಗಳ ಹಿಡಿತಕ್ಕೆ ಸಿಕ್ಕಿ ನರಳುವುದರಲ್ಲಿ ಸಂಶಯವಿಲ್ಲ. ಇಂಥ ದ್ವೇಷ ಹಬ್ಬಿಸುವ ಶಕ್ತಿಗಳಿಂದ 
ಭಾರತದ ಭಾವೈಕ್ಯಕ್ಕೆ ಮತ್ತು ಸಮಗ್ರತೆಗೆ ಧಕ್ಕೆ ಒದಗುವುದೆಂಬುದನ್ನು ಜನ ಸಮುದಾಯ 
ಅರಿತುಕೊಳ್ಳುವುದು ಅವಶ್ಯವಾಗಿದೆ. 


ಬಸವ ಪಥ 

ಇಲ್ಲಿಯವರೆಗೆ ಅಸ್ತಿತ್ವದಲ್ಲಿರುವ ಸಮಾಜದ ಇತಿಹಾಸ, ವರ್ಗ ಹೋರಾಟಗಳ 
ಇತಿಹಾಸವೇ ಆಗಿದೆ ಎಂದು ಕಾರ್ಲ್‌ಮಾರ್ಕ್ಸ್‌ ಮತ್ತು ಎಂಗೆಲ್ಸ್‌ ಹೇಳಿದ್ದಕ್ಕೆ ಬಸವಕಲ್ಯಾಣದಲ್ಲಿ 
ನಡೆದ ಕ್ರಾಂತಿಯೂ ಸಾಕ್ಷಿಯಾಗಿದೆ. 

ಕಲ್ಯಾಣ ಕ್ರಾಂತಿಯು ಜಾತಿ, ವರ್ಗ, ವರ್ಣ ಭೇದಗಳನ್ನು ಅಳಿಸಿ ಹಾಕಬಯಸುವವರ 
ಮನಸ್ಸಿನಲ್ಲಿ ಸದಾ ಪ್ರಜ್ವಲಿಸುವಂಥದ್ದಾಗಿದೆ. ನಮ್ಮಲ್ಲಿ ಅರಳಿನಿಂತ ಅನೇಕ ವಿಚಾರಧಾರೆಗಳನ್ನು 
ವಿಶ್ವಮಾನ್ಯವಾಗಿ ಬಂದ ವಿಚಾರಧಾರೆಗಳ ಜೊತೆಗೂಡಿಸಿದ ನಂತರ ಕಾಣುವ ಸಂಶ್ಲೇಷಣೆಯ 
ಅರಿವಿನಲ್ಲಿ ಮುನ್ನಡೆಯಬೇಕಿದೆ. ಇಲ್ಲದಿದ್ದರೆ ಮನುಷ್ಯನ ಬೆಲೆ ಕಾಸಿಗೂ ಕಡಿಮೆಯಾಗಿ 
ಫ್ಯಾಸಿಸ್ಟರು ಧರ್ಮದ ಹೆಸರಿನಲ್ಲಿ ದೇಶ ಆಳುವ ದಿನಗಳು ದೂರವಿಲ್ಲ. ಕೋಮು ಮತ್ತು 
ಜಾತಿ ಸಂಘರ್ಷಗಳು ಹೀಗೇ ಮುಂದುವರಿದರೆ ದೇಶ ಛಿದ್ರವಿಚ್ಛಿದ್ರವಾಗುವ ದಿನಗಳು 
ದೂರವಿಲ್ಲ. 

ಬಸವ ತೋರಿದ ದಾರಿಯು ಇಂಥ ಗಂಡಾಂತರಗಳಿಂದ ನಮ್ಮನ್ನು ಪಾರು 
ಮಾಡುವ ಶಕ್ತಿಯನ್ನು ಪಡೆದಿದೆ. ಬಸವ ಪ್ರಜ್ಞೆಯ ಕಣ್ಣಿನಿಂದ ನೋಡಿದರೆ ಲೋಕಾಯತರು, 
ಬುದ್ಧ ಮಹಾವೀರ, ಏಸು ಕ್ರಿಸ್ತ, ಮುಹಮ್ಮದ್‌ ಪೈಗಂಬರ್‌, ಕಾರ್ಲ್‌ಮಾರ್ಕ್ಸ್‌ ಹೀಗೆ 
ಎಲ್ಲ ಮಾನವತಾವಾದಿ ಮಹಾನುಭಾವರೂ ನಮಗೆ ದಾರಿದೀಪಗಳಾಗಿ ಕಾಣತೊಡಗುತ್ತಾರೆ. 

ಎಲ್ಲ ಸಂಸ್ಕೃತಿ, ನಾಗರೀಕತೆ ಮತ್ತು ಧರ್ಮಗಳ ವಿಚಾರಧಾರೆಗೆ ವೈವಿಧ್ಯದಲ್ಲಿ 
ಏಕತೆಯನ್ನು ಸಾಧಿಸುವ ಪ್ರಜಾಪ್ರಭುತ್ವವಾದಿ ಪ್ರಜ್ಞೆಯೇ ಬಸವಪ್ರಜ್ಞೆ, ಇಂಥ ಪ್ರಜ್ಞೆಯಿಂದ 
ಅನುಭವ ಮಂಟಪವಾಯಿತು. ಪ್ರತಿಯೊಬ್ಬ ಶರಣ ತನ್ನ ವಿಚಾರಧಾರೆಯನ್ನು ಸ್ವತಂತ್ರವಾಗಿ 
ಹರಿಯಬಿಟ್ಟ. ಶರಣರ ಮಧ್ಯೆ ಸ್ವವಿಮರ್ಶೆ ಮತ್ತು ವಿಮರ್ಶೆ ಸಾಧ್ಯವಾಯಿತು. ಸತ್ಯದ 
ಪರವಾಗಿ ನಿಲ್ಲುವ ಮನಸ್ಸುಗಳೇ ಶರಣ ಸಂಕುಲದ ಸಂಪತ್ತಾಯಿತು. ಮನುಷ್ಯತ್ವಕ್ಕೆ 
ಒಳಿತಾಗುವುದನ್ನು ಸ್ವೀಕರಿಸುವ ಮತ್ತು ಕೆಡಕಾಗುವುದನ್ನು ತಿರಸ್ಕರಿಸುವ ನೈತಿಕ ಶಕ್ತಿ 
ಶರಣರಿಗಿತ್ತು. ಇಂಥ ಸತ್ವದಿಂದ ಕೂಡಿದ್ದ ಅನುಭವ ಮಂಟಪವು ಶರಣರು ವಿಶ್ವಕ್ಕೆ ನೀಡಿದ 
ಅನುಪಮ ಕಾಣಿಕೆ. 

ಶರಣರ ದೃಷ್ಟಿಯಲ್ಲಿ ವಿಶ್ವವೆಂಬುದು ಕರ್ತಾರನ ಕಮ್ಮಟವಾಗಿದೆ. ಶರಣರಿಗೆ 
ಒಳ್ಳೆಯದಾವುದೂ ಹೊರಗಿನದಲ್ಲ ; ಕೆಟ್ಟದ್ದಾವುದೂ ಒಳಗಿನದಲ್ಲ. ಎಲ್ಲ ಮಾನವರು, 
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ಧರ್ಮಗಳು, ಪ್ರದೇಶಗಳು ಶರಣರಿಗೆ ಹೊರತಾಗಿಲ್ಲ. ಆದರೆ ಎಲ್ಲವೂ ಅಂತಃಕರಣದಿಂದ 
ಕೂಡಿರಬೇಕು. ಸಮಸುಖ ಸಾರುತ್ತಿರಬೇಕು. ಎಲ್ಲವೂ ಸಮಾನತೆಯ ತಳಹದಿಯ 
ಮೇಲಿರಬೇಕು. 

ಬಸವಣ್ಣನವರು ಇಂಥ ಪ್ರಜ್ಞಾವಂತ ಸಮಾಜಕ್ಕಾಗಿ ಹೋರಾಡಿದ ಮಹಾವೀರ 
ಮತ್ತು ಅರಿಹಂತ. ಅವರು ಮಹಾವೀರ ಏಕೆಂದರೆ ಅವರು ಅಮಾನುಷವಾದ ಎಲ್ಲ 
ಪದ್ಧತಿಗಳ ವಿರುದ್ಧ ಯಾವುದೇ ದಾಕ್ಷಿಣ್ಯವಿಲ್ಲದೆ ಅವಿಶ್ರಾಂತವಾಗಿ ಹೋರಾಡಿದರು. ಅವರು 
ಅರಿಹಂತ; ಏಕೆಂದರೆ ಅವರು ತಮ್ಮೊಳಗಿನ ಎಲ್ಲ ಪ್ರಕಾರದ ಅರಿಗಳನ್ನು ಸಂಹರಿಸುತ್ತ 
ವಿಜಯ ಸಾಧಿಸಿದ ಪರಿಶುದ್ಧ ಪುರುಷರಾದರು. ಇಂಥ ಬಸವಪ್ರಜ್ಞೆ ಶರಣ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯ 
ಜೀವನಾಡಿಯಾಗಿದೆ. 


“ಶಿವ ಶಿವಾ, ಮೂರ್ತಿಗೆ ಸತ್ಯಶುದ್ಧ ಉಂಟೆಂಬಿರಿ: 
ಸತ್ಯಶುದ್ಧವುಳ್ಳವಂಗೆ ಗುರುವಿಲ್ಲ, ಸತ್ಯಶುದ್ಧವುಳ್ಳವಂಗೆ ಲಿಂಗವಿಲ್ಲ, 
ಸತ್ಯಶುದ್ಧವುಳ್ಳವಂಗೆ ಜಂಗಮವಿಲ್ಲ, ಸತ್ಯಶುದ್ಧವುಳ್ಳವಂಗೆ ಪ್ರಸಾದವಿಲ್ಲ, 
ಸತ್ಯಶುದ್ಧವುಳ್ಳವಂಗೆ ಗಣತ್ವವಿಲ್ಲ, ಕೇಳಿರೆ, 

ಸತ್ಯಶುದ್ಧ ದೇವರಿಗೆ ಉಪಚಾರವುಂಟು: 

ಸತ್ಯಶುದ್ಧ ದೇವರಿಗೆ ಧ್ಯಾನ, ಮೌನ, ಅನುಷ್ಠಾನವುಂಟು; 

ಸತ್ಯಶುದ್ಧ ಉಪದೇಶಕ್ಕೆ ಜಪ, ತಪ, ಸಂಜೆ, ಸಮಾಧಿ, 

ಹೋಮ, ನೇಮ, ನಿತ್ಯ, ಅಷ್ಟವಿಧಾರ್ಚನೆ, ಷೋಡಶೋಪಚಾರವುಂಟು! 
ಆದ ಕಾರಣ ಇಂತಪ್ಪ ಸತ್ಯಶುದ್ಧ ಗುರುವಿಂಗೆ ಶರಣೆನ್ನೆ 

ಇಂತಪ್ಪ ಸತ್ಯಶುದ್ಧ ಲಿಂಗಕ್ಕೆ ಶರಣೆನ್ನೆ, 

ಇಂತಪ್ಪ ಸತ್ಯಶುದ್ಧ ಜಂಗಮಕ್ಕೆ ಶರಣೆನ್ನೆ, 

ಇಂತಪ್ಪ ಸತ್ಯಶುದ್ಧ ಪ್ರಸಾದಕ್ಕೆ ಕೈಯಾನೆ! 

ಇವರೆಲ್ಲ ಬ್ರಹ್ಮನ ಮಕ್ಕಳು! 

ಎನಗೆ ಸತ್ಯವೂ ಇಲ್ಲ, ಅಸತ್ಯವೂ ಇಲ್ಲ 

ಆವ ಸಹಜವೂ ಇಲ್ಲದ ಲಿಂಗೈಕ್ಯ ಕಾಣಾ, 

ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವಾ.” 


ಇದು ಬಸವ ಪ್ರಜ್ಞೆ! ಮನುಷ್ಯನನ್ನು ಎಲ್ಲ ಅನಿಷ್ಟಗಳಿಂದ ಬಿಡುಗಡೆಗೊಳಿಸುತ್ತ 
ಪರಿಪೂರ್ಣತೆಯ ಕಡೆಗೆ ಒಯ್ಯುವ ಪರಿ ಇದು! ಇಂಥ ಪರಿಪೂರ್ಣತೆಯಿಂದ ಮಾನವ 
ನಿಜವಾದ ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯವನ್ನು ಪಡೆಯುತ್ತಾನೆ. ಬಸವ ಪ್ರಜ್ಞೆಯಿಂದ ರೂಪುಗೊಂಡ ಶರಣ 
ಸಂಸ್ಕೃತಿಯು ಸಾಧಿಸುವ ಅತ್ಯುನ್ನತ ಮಟ್ಟವಿದು - ಈ ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯ. ಹೀಗೆ ಶರಣ 


ಸಂಸ್ಕೃತಿಯು ಚೈತನ್ಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯ ಇನ್ನೊಂದು ರೂಪವಾಗಿದೆ. ಮಾನವನ ಅಂತರಂಗ 


೨೪ / ಬಸವ ಪ್ರಜ್ಞೆ 


ಬಹಿರಂಗದ ಔನ್ನತ್ಯ ಸಾಧನೆಯೇ ಇದರ ಗುರಿಯಾಗಿರುವುದರಿಂದ ಇಲ್ಲಿ ಆಲಸ್ಯವೆಂಬುದಿಲ್ಲ; 
ಭೇದವೆಂಬುದಿಲ್ಲ. 


“ಸ್ವಯಂ ಲಿಂಗದನುಭಾವ ತನಗೆ ದೊರಕೊಂಡ ಬಳಿಕ 
ದೇವಲೋಕವೆಂಬುದೇನೊ ಮರ್ತೃಲೋಕವೆಂಬುದೇನೊ? 
ಆವುದರಲ್ಲಿಯೂ ಭೇದವೇನಯ್ಯಾ? 
ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವಾ ಬಳಿಕ ಆಲಸ್ಯವುಂಟೆ ಚ 


ಮನುಷ್ಯನನ್ನು ಇಷ್ಟೊಂದು ಉನ್ನತಕ್ಕೇರಿಸುವ ಸಂಸ್ಕೃತಿ ನಮ್ಮ ನೆಲದಲ್ಲೇ 
ಸೃಷ್ಟಿಯಾದಾಗ್ಯೂ ನಾವು ಯಾವ ಸ್ಥಿತಿಯಲ್ಲಿದ್ದೇವೆ? ಏನೀ ಅವಸ್ಥೆ? ನಮ್ಮ ಜನಸಮುದಾಯ 
ಈ ಅನರ್ಯರತ್ನವನ್ನು ತಮ್ಮದಾಗಿಸಿಕೊಳ್ಳಲು ಇನ್ನೆಷ್ಟು ಶತಮಾನಗಳು ಬೇಕು? 


ಬಸವ ಪ್ರಜೆ 
EE STE. 4 


ಕೌಯಕ ತತ್ತ್ವದ ಕ್ರಾಂತಿಮಂತ್ರಪುರುಷ ಬಸವಣ್ಣ ಕನ್ನಡ ನೆಲದಲ್ಲಿ ಉದ್ಭವಿಸಿದ 
ಸಹಸ್ರಮಾನಪುರುಷ. ನವ ಸಮಾಜದ ಮುನ್ಸೂಚಕರಾಗಿದ್ದ ಬಸವಣ್ಣನವರು ಭಾರತೀಯ 
ಸಮಾಜವನ್ನು ನೋಡಿದ ದೃಷ್ಟಿಕೋನ ವಿಶಿಷ್ಟವಾದುದು. ಅವರು ಎಲ್ಲವನ್ನೂ ತ್ಕಾಗ 
ಮಾಡುತ್ತ ತಮ್ಮ ನಡೆ ನುಡಿಗಳಲ್ಲಿ ಏಕತೆ ಸಾಧಿಸುವುದರ ಮೂಲಕ ಜಗಜ್ಜೋತಿಯಾದರು. 
ತಮ್ಮೊಳಗಿನ ಕುರುಕ್ಷೇತ್ರದಲ್ಲಿ ಹೋರಾಡುತ್ತ, ಎಲ್ಲ ತೆರನಾದ ವೈರಿಗಳನ್ನು ನಾಶಮಾಡುತ್ತ 
ಅರಿಹಂತರಾದರು. ಆ ಮೂಲಕ ಧರ್ಮಯುದ್ಧವು ಮನುಷ್ಯನ ಒಳಗಡೆ ನಡೆಯುವಂಥದ್ದು 
ಎಂದು ತೋರಿಸಿಕೊಟ್ಟರು. ಕಾಯಕನಿಷ್ಠೆ ಎಂಬ ಖಡ್ಗ ಹಿಡಿದು ಐದು ಸಾವಿರ 
ವರ್ಷಗಳಿಂದ ಜನಸಮುದಾಯದ ಜೀವ ತಿನ್ನುತ್ತಿರುವ ಕರ್ಮವಾದ ಎಂಬ ದುಷ್ಟಶಕ್ತಿಯ 
ವಿರುದ್ಧ ಹೋರಾಡುತ್ತ ಮಹಾವೀರರಾದರು. ಅವರು ನರಕದ ಬೆಂಕಿಯ ಮೇಲೆ ನೀರು 
ಸುರಿದರು; ಸ್ವರ್ಗದ ಭ್ರಮೆಯನ್ನು ಸುಟ್ಟು ಹಾಕಿ "ಕೈಲಾಸವೆಂಬುದೇನೋ ಪೃಥ್ವಿಯ 
ಮೇಲೊಂದು ಮೊರಡಿ' ಎಂದರು. "ಮರ್ತ್ಯಲೋಕವೆಂಬುದು ಕರ್ತಾರನ ಕಮ್ಮಟ' 
(ಫಲವತ್ತಾದ ಈ ಪೃಥ್ವಿ ದೇವರ ಆನಂದಭವನ) ಎಂದು ಸಾರಿದರು. ಆದರೆ ಹಿಂದೂ 
ಎಂದು ಕರೆಯಿಸಿಕೊಳ್ಳುವ ವೈದಿಕ ತತ್ತ್ವಜ್ಞಾನವು ಐದುಸಹಸ್ರ ವರ್ಷಗಳಿಂದ ಮಾತಿನ 
ಮಹಾಮಂಟಪವಾಗಿದೆ. ಇಲ್ಲಿ ಮಾತಿನಲ್ಲೇ ಶಾಂತಿ ಇದೆ; ಮಾತಿನಲ್ಲೇ ಸಮಾಧಾನವಿದೆ; 
ಮಾತಿನಲ್ಲೇ ಲೋಕ ಕಲ್ಕಾಣವಿದೆ; ಮಾತಿನಲ್ಲೇ ವಿಶ್ವಮಾನವತ್ವವಿದೆ; ಮಾತಿನಲ್ಲೇ 
ಸಮಾನತೆ ಮತ್ತು ಸಹೋದರತ್ವವಿದೆ. ಏಕದೇವೋಪಾಸನೆ, ಬಹುದೇವೋಪಾಸನೆ, 
ನಿರಾಕಾರಬ್ರಹ್ಮ, ಸಾಕಾರಬ್ರಹ್ಮ, ನಿರ್ಗುಣಬ್ರಹ್ಮ, ಸಗುಣಬ್ರಹ್ಮ, ದ್ವೈತ, ಅದ್ವೈತ, 
ವಿಶಿಷ್ಟಾದ್ವೈತ ಹೀಗೆ ಎಲ್ಲವನ್ನೂ ಒಳಗೊಂಡಿರುವ ವೈದಿಕ ಸಂಸ್ಕೃತಿ, ಎಲ್ಲದರ ಬಗ್ಗೆಯೂ 
ಚಿಂತಿಸಿದ ವೈದಿಕ ಸಂಸ್ಕೃತಿ, ಯಾವುದರ ಪರವಾಗಿ ನಿಲ್ಲುತ್ತದೆ? ಸತ್ಯವನ್ನು ಅನ್ವೇಷಿಸುವುದಕ್ಕಾಗಿ 
ಅದು ಆರಿಸಿಕೊಳ್ಳುವ ಮಾರ್ಗ ಯಾವುದು? ಈ ವಿಚಾರಧಾರೆಗಳನ್ನು ಪ್ರತಿಪಾದಿಸುವ 
ಮಾತಿನ ಮಲ್ಲರಾದ “ಬ್ರಹ್ಮಜ್ಞಾನಿ'ಗಳಿಗೆ ಇಷ್ಟೆಲ್ಲ ಗೊತ್ತಿದ್ದರೂ ಅವರು ಸ್ವಾರ್ಥವೇ 
ಕೇಂದ್ರಬಿಂದುವಾದ ಭೌತಿಕ ಬದುಕಿನ ದಾಹದಿಂದೇಕೆ ಚಡಪಡಿಸುತ್ತಿದ್ದಾರೆ? ಅಣು ರೇಣು 
ತೃಣ ಕಾಷ್ಠಂಗಳಲ್ಲಿ ದೇವರ ಅಸ್ತಿತ್ವ ಗುರುತಿಸುವ, "ತೇನ ವಿನಾ ತೃಣಮಪಿ ನ ಚಲತಿ' 
ಎಂದು ವಾದಿಸುವ ಇವರಿಗೆ ಶೂದ್ರರೇಕೆ ಕಣ್ಣಿಗೆ ಕಾಣುವುದಿಲ್ಲ? ಜನರ ಬಡತನ, 
ಅಸಹಾಯಕತೆಗಳೇಕೆ ಇವರನ್ನು ಬಾಧಿಸುವುದಿಲ್ಲ? ಅಸ್ಪೃಶ್ಯತೆ ಮತ್ತು ಸುಲಿಗೆ ವ್ಯವಸ್ಥೆಯ 


ಕ್ರೌರ್ಯ ಇವರ ಆಂತಃಸಾಕ್ಷಿಗೆ ತಟ್ಟುವುದಿಲ್ಲವೇಕೆ? ಇವರೇಕೆ ಅಹಂಣಾವದಿಂದ 
ಉನ್ಮತ್ತರಾಗಿದ್ದಾರೆ? ಇವರೇಕೆ ಸ್ವಾರ್ಥಮುಖಿಗಳಾಗಿಯೇ ಉಳಿದಿದ್ದಾರೆ? ಇವರ ಚಿಂತನೆಗಳೇಕೆ 
ಸಮಾಜಮುಖಿಯಾಗಿಲ್ಲ? ದೇವರ ವಿರಾಟ್‌ ಸ್ವರೂಪದ ಬಗ್ಗೆ ಮಾತನಾಡುವ ಇವರಿಗೆ 
ಸಮಾಜವೆಂಬುದು ಆತನ ವಿರಾಟ್‌ ಸ್ವರೂಪದ ಬಹುಮುಖ್ಯ ಅಂಶವೆಂಬ ಸತ್ಯದ 
ಅರಿವೇಕೆ ಆಗುತ್ತಿಲ್ಲ? ಸಕಲಜೀವಾತ್ಮರ ಸಮೂಹವಾದ ಸಮಾಜದ ಬಗ್ಗೆ ಸಂವೇದನೆ 
ಇಲ್ಲದೆ ಪರಮಾತ್ಮನ ಜೊತೆ ತಾದಾತ್ಮ್ಯ ಹೊಂದಲು ಸಾಧ್ಯವೆ? ಅಸ್ಪೃಶ್ಯರು, ಬಡವರು 
ಮತ್ತು ಹೆಣ್ಣು ಮಕ್ಕಳನ್ನು ಕೀಳಾಗಿ ನೋಡುತ್ತ ದೊಡ್ಡ ದೊಡ್ಡ ಮಾತುಗಳನ್ನಾಡುವುದರಿಂದ 
ಏನು ಪ್ರಯೋಜನ? ಕಾಯಕಕ್ಕೆ ಮಹತ್ತ್ವ ಕೊಡದೆ ಇಡೀ ದುಡಿಯುವ ಜನಸಮುದಾಯವನ್ನೇ 
ಕೀಳಾಗಿ ನೋಡುತ್ತ ವಾಸ್ತವದಲ್ಲಿ ಸುಲಿಗೆಯ ಪರವಾಗಿ ನಿಲ್ಲುವ ತತ್ತ್ವರ್ಜ್ಯಾವಿಂದೇನು 
ಪ್ರಯೋಜನ? “"ಮಾಯಾಭ್ರಾಂತಿ ಕವಿದ ಗೀತಜ್ಞರು' ವಾಸ್ತವವನ್ನೇಕೆ ನೋಡುತ್ತಿಲ್ಲ? ಹೀಗೆ 
ಕ್ರಿಯಾಶೀಲವಾಗಿದ್ದುಕೊಂಡು ನಿರ್ಭಿಡೆಯ ಪ್ರಶ್ನೆಗಳನ್ನು ಹಾಕುವ ಪ್ರಜ್ಞೆಯೇ “ಬಸವಪ್ಪಜ್ಞೆ. 
ಬಸವಪ್ರಜ್ಞೆಎಂದರೆ ಸಕಲ ಚರಾಚರಗಳ ಬಗ್ಗೆ ಕಾಳಜಿಯನ್ನಿಟ್ಟುಕೊಂಡು ಪಂಚಮಹಾಭೂತ 
ಗಳನ್ನು . ಜನ ಕಲ್ಯಾಣಕ್ಕಾಗಿ ಬಳಸುವ ದೃಢನಿರ್ಧಾರದೊಂದಿಗೆ ಬಸವಣ್ಣನವರನ್ನು 
ಅರಿಯುವುದು. ಬಸವಪ್ರಜ್ಞೆ ಎಂದರೆ ಐದು ಸಾವಿರ ವರ್ಷಗಳಿಂದ ಕತ್ತಲಲ್ಲೇ ನಿಂತವರು 
ಬೆಳಕಿನ ಕಡೆಗೆ ಮುನ್ನಡೆಯುವುದು. ಬಸವಪ್ರಜ್ಞೆ ಎಂದರೆ ಲೌಕಿಕ ಮತ್ತು ಆಧ್ಯಾತ್ಮಿಕ 
ಬದುಕನ್ನು ಏಕಕಾಲಕ್ಕೇ ಅನುಭವಿಸುವುದು. ಬಸವಪ್ರಜ್ಞೆ ಎಂದರೆ ಅಂತಃಕರಣವೇ 
ಮೈವೆತ್ತಂತಿರುವುದು. ಬಸವಪ್ರಜ್ಞೆಎಂದರೆ ಯಾರಿಗೂ ಶರಣಾಗತರಾಗದೆ ಶರಣಭಾವದಿಂದ 
ಲೋಕದಲ್ಲಿ ಕಾಯಕನಿರತರಾಗಿರುವುದು. ಈ ಪ್ರಜ್ಞೆಯನ್ನು ಜನಮನದಲ್ಲಿ ಮೂಡಿಸುವುದಕ್ಕಾಗಿ 
ಬಸವಣ್ಣನವರು ಮಾಡಿದ ತ್ಕಾಗ, ಎದುರಿಸಿದ ಕಷ್ಟಕೋಟಲೆ, ಸಹಿಸಿದ ಅಪಮಾನ ಮತ್ತು 
ಬದುಕನ್ನೇ ಮುಡಿಪಾಗಿಟ್ಟ ರೀತಿ ಹೃದಯಸ್ಪರ್ಶಿಯಾಗಿವೆ. ಬಸವಣ್ಣನವರು ಸಕಲವೇದಶಾಸ್ತ್ರ 
ಪುರಾಣ ಪಾರಂಗತರಾಗಿ, 1 ಜ್ಮಳನ ಭಂಡಾರಿ, ಪ್ರಧಾನಿ ಆಗಿದ್ದವರು. ತಮ್ಮ ಕಾಲದ 
ಉನ್ನತ ಕುಲ, ಉನ್ನತ ಶಿಕ್ಷಣ, ಉನ್ನತ ವರ್ಗ, ಉನ್ನತ ಪದವಿ ಮತ್ತು ಉನ್ನತ 
ಕ್ರಿಯಾಶೀಲತೆಯಿಂದ ಸಕಲಸೌಭಾಗ್ಯ ಪಡೆದಿದ್ದ ಅವರು ಅವುಗಳಿಂದೇಕೆ ತೃಪ್ತರಾಗಲಿಲ್ಲ? 
ಅವರೇಕೆ ಸುಖತೊರೆದು, ಬದುಕೆಂಬ ಯಾತನಾಶಿಬಿರದಲ್ಲಿ ಬಸವಳಿದ ಮನುಷ್ಯನ ಕದಿ 
ಬಂದರು? ಇದನ್ನರಿಯುವುದೇ ಬಸವಪ್ಪಜ್ಞೆ 

ಹನ್ನೆರಡನೆಯ ಶತಮಾನದಲ್ಲಿ ಆಧ್ಯಾತ್ಮಿಕ ಪ್ರಜ್ಞೆಯಿಂದ ಕೂಡಿದ ಸಾಮಾಜಿಕ 
ಆಂದೋಲನಕ್ಕೆ ನಾಂದಿ ಹಾಡಿದ ಬಸವಣ್ಣನವರು ಇಂದಿಗೂ ಕೋಟ್ಯಂತರ ಜನರ 
ಹೃದಯಸಿಂಹಾಸನದಲ್ಲಿ ರಾರಾಜಿಸುತ್ತಿದ್ದಾರೆ. ಅಹಂ ಮತ್ತು ಶೋಷಣೆ ಇಲ್ಲದ ಸರಳ 
ಸಹಜವಾದ ಸಮಾಜ ನಿರ್ಮಾಣಕ್ಕಾಗಿ ಆಧ್ಯಾತ್ಮಿಕ ಮತ್ತು ಭೌತಿಕ ಶಕ್ತಿಗಳಲ್ಲಿ ಏಕತೆಯನ್ನು 
ಸಾಧಿಸಬೇಕು ಎಂಬುದನ್ನು ಅವರು ಲಿಂಗಜಂಗಮದ ಅಂದರೆ "ಕುಂದಿಲ್ಲದ ಸಮಾಜವೆಂಬ 
ದೇವರ' ಮೂಲಕ ತೋರಿಸಿಕೊಟ್ಟರು. ಜನರು ಬಸವ ಪ್ರಜ್ಞಾವಂತರಾದರೆ ಈ ನಾಡು 


ಸರ್ವ ರೀತಿಯಿಂದಲೂ ಸುಂದರವಾಗುವುದರಲ್ಲಿ ಸಂಶಯವಿಲ್ಲ, 


ಬಸವ ಪ್ರಜ್ಞೆ / ೨೭ 


ಬಸವಪ್ರಜ್ಞೆ ಎಂದರೆ ಕರ್ಮಸಿದ್ಧಾಂತವನ್ನು ಬಿಟ್ಟು ಕಾಯಕ ಸಿದ್ಧಾಂತವನ್ನು 
ಹಿಡಿಯುವುದು. ಬಸವಪ್ರಜ್ಞೆ ಎಂದರೆ ಬಸವಣ್ಣನವರ ಸರ್ವರೀತಿಯ ಸಮಾನತಾ ತತ್ತ್ವ 
ಅರಿಯುವುದು, ಬಸವಪ್ರಜ್ಞೆಎಂದರೆ ಜೀವನವನ್ನು ಮತ್ತು ಉಪಜೀವನವನ್ನು ಅಭೇದ್ಯವಾಗಿ 
ಸಾಗಿಸುವುದು. 

ಬಸವಪ್ರಜ್ಞೆ ಎಂದರೆ ಸಕಲ ಜೀವಾತ್ಮರಿಗೆ ಲೇಸನೇ ಬಯಸುವ ಪ್ರಜ್ಞೆ ಈ 
ಸಮಾಜವನ್ನು ಎಲ್ಲ ರೀತಿಯಿಂದಲೂ ಮಾನವೀಯಗೊಳಿಸುವ ಪ್ರಜ್ಞೆ ಬಸವಪ್ರಜ್ಞೆ 
ಎಂದರೆ ವಿಶ್ವಕ್ಕೆ ದೇವರು ಒಬ್ಬನೇ ಎಂದು ನಂಬಿ ಜಾತಿಭೇದ, ಲಿಂಗಭೇದ, ವರ್ಗಭೇದ, 
ವರ್ಣಭೇದ ಮತ್ತು ಕುಲಭೇದಗಳನ್ನು ಅಳಿಸಿಹಾಕುವುದು. ಬಸವಪ್ರಜ್ಞೆ ಎಂದರೆ ಮನು 
ಧರ್ಮವನ್ನು ಬಿಟ್ಟು ಮಾನವ ಧರ್ಮ ಸ್ವೀಕರಿಸುವುದು. ಬಸವಪ್ರಜ್ಞೆ ಎಂದರೆ ಜೀವ 
ವಿರೋಧಿ ಶಸ್ತ್ರ, ಶಾಸ್ತ್ರ ಮತ್ತು ಮೂರ್ತಿಪೂಜೆ ತ್ಯಜಿಸುವುದು. ಬಸವಪ್ರಜ್ಞೆ ಎಂದರೆ 
ನಮ್ಮೊಳಗೇ ಕಟ್ಟಳೆಗಳನ್ನು ಹಾಕಿಕೊಳ್ಳುವುದು. ನಮ್ಮ ತಪ್ಪುಗಳನ್ನು ನಾವೇ ಬಹಿರಂಗ 
ಪಡಿಸುವುದು. ಅಹಂಕಾರ ನಾಶಮಾಡುವುದು. ಬಸವಪ್ರಜ್ಞೆಎಂದರೆ ಕೇಡಿಲ್ಲದ, ಸುಲಿಗೆಯಿಲ್ಲದ 
ಸಮಾಜದ ಬಗ್ಗೆ ಚಿಂತಿಸುವುದು. ಎಲ್ಲ ಸಂಸ್ಕೃತಿ, ನಾಗರೀಕತೆ ಮತ್ತು ಧರ್ಮಗಳ 
ವಿಚಾರಧಾರೆಗಳಲ್ಲಿನ ವೈವಿಧ್ಯದಲ್ಲಿ ಏಕತೆಯನ್ನು ಹುಡುಕುವ ಪ್ರಜಾಪ್ರಭುತ್ವವಾದಿ ಪ್ರಜ್ಞೆಯೇ 
ಬಸವಪುಜ್ಞೆ, 

ಭೌತಿಕ ಮತ್ತು ಆಧ್ಯಾತ್ಮಿಕ ಜಗತ್ತುಗಳಲ್ಲಿ ಏಕಕಾಲಕ್ಕೆ ಜೀವಿಸುವುದನ್ನು ಕಲಿಸುವ 
ಪ್ರಜ್ಞೆಯೇ ಬಸವಪುಜ್ಞೆ, ಭೌತಿಕ ನೆಲೆಯ ಅನುಭವದ ಮೂಲಕ ಆಧ್ಯಾತ್ಮಿಕ ನೆಲೆಯ 
ಅನುಭಾವ ಪಡೆಯುವುದೇ ಬಸವಪುಜ್ಞೆ, 

ಈ ಭೂಮಿಯನ್ನು ಎಲ್ಲ ರೀತಿಯಿಂದಲೂ ಬದುಕಲು ಯೋಗ್ಯಗೊಳಿಸುವುದಕ್ಕಾಗಿ 
ದಾರಿದೀಪವಾಗುವ ಪ್ರಜ್ಞೆಯೇ ಬಸವಪುಜ್ಞೆ, 

ಬಸವಪ್ರಜ್ಞೆ ಎಂದರೆ ಎಲ್ಲವಿಧದ ಅನ್ಯಾಯ ವಿರೋಧಿಸುತ್ತ ಸುಲಿಗೆ ವ್ಯವಸ್ಥೆಯನ್ನು 
ತಿರಸ್ಕರಿಸುವುದು. ನ್ಯಾಯನಿಷ್ಠುರಿಗಳಾಗುವುದು. ದಾಕ್ಷಿಣ್ಯಕ್ಕೊಳಗಾಗಿ ನ್ಯಾಯವನ್ನು ಕಂಡೂ 
ಕಾಣದಂತಿರುವ ಸ್ಥಿತಿಯಿಂದ ಹೊರಬರುವುದು. ಅನ್ಯಾಯದ ವಿರುದ್ಧ ಧ್ವನಿ ಎತ್ತುವುದು. 

ದಯಾನಿಧಿಯಾಗಿದ್ದ ಬಸವಣ್ಣನವರು ಸರಳ ಸಹಜವಾದ ಸ್ವತಂತ್ರ ಬದುಕಿನ ಕಡೆ 
ಮನುಷ್ಯನನ್ನು ಅದು ಹೇಗೆ ತಂದರು? ಕಾಯಕದ ಮಹತ್ತ್ವ ಸಾರುವುದರ ಮೂಲಕ ಅದು 
ಹೇಗೆ ಮಾನವಘನತೆ ಪ್ರತಿಷ್ಠಾಪಿಸಿದರು? ಇದನ್ನೆಲ್ಲ ಅರಿಯುವ ಪ್ರಜ್ಞೆಯೇ ಬಸವಪ್ಪಜ್ಜಿ! 

ಬಸವಣ್ಣನವರು ಜನ್ಮತಾಳುವ ಮೊದಲೇ ಈ ದೇಶದಲ್ಲಿ ಲೋಕಾಯತರು, 
ಮಹಾವೀರ ಮತ್ತು ಬುದ್ಧನಂಥ ಅನೇಕ ಮಹಾತ್ಮರು ಮನುಷ್ಯನನ್ನು ಕರ್ಮಕೂಪದಲ್ಲಿ 
ಸಿಗಿಸುವುದನ್ನು, ಶೋಷಣೆ ಮಾಡುವುದನ್ನು ಮತ್ತು ಹುಟ್ಟಿನ ಮೂಲದಿಂದ ಬರುವ 
ಶ್ರೇಷ್ಠತೆಯನ್ನು ಅಲ್ಲಗಳೆದರು. ಶೂದ್ರರು, ಪಂಚಮರು ಮೊದಲುಮಾಡಿ ಸರ್ವರೂ ಸರ್ವ 
ರೀತಿಯಲ್ಲೂ ಸಮಾನತೆಯಿಂದ ಬದುಕುವಂಥ ಸಮಾಜದ ಕಲ್ಪನೆ ಕೊಟ್ಟರು. ಆದರೆ 


೨೮ / ಬಸವ ಪ್ರಜ್ಞೆ 


ಬಸವಣ್ಣನವರು ಇದನ್ನು ಸಾಧಿಸುವ ದಾರಿಯನ್ನು ತೋರಿಸಿಕೊಟ್ಟರು. ಅಲ್ಪಸಂಖ್ಯೆಯಲ್ಲಿರುವ 
ಅನುತ್ಬಾದಕ ವರ್ಣಗಳ ಜನ ಸದಾ ಉತ್ಪಾದನೆಯಲ್ಲಿ ತೊಡಗುವ ಬಹುಸಂಖ್ಯಾತ 
ಶೂದ್ರರನ್ನು, ಪಂಚಮರನ್ನು ಮತ್ತು ಮಹಿಳೆಯರನ್ನು ಏಕೆ ದೂರವಿಟ್ಟಿದ್ದಾರೆ ಎಂಬುದನ್ನು 
ಬಸವಣ್ಣನವರು ವಿಶ್ಲೇಷಿಸಿದರು. ವರ್ಣ, ಜಾತಿ, ಜ್ಞಾನ ಹಾಗೂ ಅಧಿಕಾರದ ಮೂಲಕ 
ಮಾಡುವ ಸುಲಿಗೆಯೇ ಸಮಾಜದಲ್ಲಿನ ದುಃಖದ ಮೂಲವೆಂಬುದನ್ನು ಜನಸಮುದಾಯಕ್ಕೆ 
ತೋರಿಸಿಕೊಟ್ಟರು. ಸುಲಿಗೆಗೊಳಗಾದ ಜನಸಮುದಾಯಕ್ಕೆ ಹೊಸ ದಾರಿ ತೋರಿಸುವುದೇ 
ತಮ್ಮ ಬದುಕಿನ ಗುರಿ ಎಂಬ ಭಾವದೊಂದಿಗೆ ಬಸವಣ್ಣನವರು ಅವಿಶ್ರಾಂತ ಚಿಂತನೆ 
ಮಾಡಿದರು. ಹೊಸ ಸಮಾಜದ ಜನಸಮುದಾಯಕ್ಕೆ ಹೊಸ ದೇವರು, ಹೊಸ ವಿಚಾರ, 
ಹೊಸ ಜೀವನ ಕ್ರಮ, ಹೊಸ ತಿಳಿವಳಿಕೆ, ಹೊಸ ಮೌಲ್ಯ ಮತ್ತು ಹೊಸ ಮಾನವ 
ಸಂಬಂಧಗಳನ್ನು ಕಲ್ಪಿಸುವ ಚಿಂತನೆ ಅದಾಗಿತ್ತು. ಈ ಹೊಸತನಕ್ಕೆ ಅಡ್ಡಿಯುಂಟುಮಾಡುವ 
ಹಳೆಯದೆಲ್ಲವನ್ನೂ ಅವರು ಪ್ರಶ್ನಿಸಿದರು. ಕಂಠಪಾಠದ ಜಡ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯ ಟೊಳ್ಳುತನ 
ಬಹಿರಂಗಗೊಳಿಸಿದರು. ಕಾಯಕ ಪ್ರಧಾನವಾದ ಚೈತನ್ಯ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯ ಹರಿಕಾರರಾದರು. 
ಈ ಹಿನ್ನೆಲೆಯಲ್ಲಿ ಅವರು ಸಾಧಿಸಿದ್ದನ್ನು ಅವರ ವಚನಗಳ ಆಧಾರದ ಮೇಲೆ ವಿಶ್ಲೇಷಣೆ 
ಮಾಡಿದಾಗ ಬಸವಣ್ಣನವರು ಪರಂಪರಾಗತವಾದ ಸುಲಿಗೆ ವ್ಯವಸ್ಥೆಯನ್ನು ಬೆಂಬಲಿಸುವವರಿಗೆ 
ಹೇಗೆ ಬೆಂಕಿಯಾದರು ಮತ್ತು ಸುಲಿಗೆಗೊಳಗಾದವರಿಗೆ ಹೇಗೆ ಬೆಳಕಾದರು ಎಂಬುದು 
ಕಣ್ಣಿಗೆ ಕಟ್ಟುತ್ತದೆ. 

ನಿನ್ನ ನಾನರಿಯದ ಮುನ್ನ ನೀನೆಲ್ಲಿ ಇದ್ದೆ? 

ಎನ್ನೊಳಗಿದ್ದು ನಿನ್ನ ತೋರಲಿಕೆ ನೀನೇ ರೂಪಾದೆ. 

ಇನ್ನು ಜಂಗಮವೇ ಲಿಂಗವೆಂದು ನಂಬಿದೆ ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವಾ. 


ಬಸವಣ್ಣನವರ ದೇವರೆಂದರೆ ಅಂತಃಸಾಕ್ಷಿ. ಬಸವಣ್ಣನವರು ಆ ದೇವರನ್ನು 
ಅರಿಯುವ ಮೊದಲು ಮೂರ್ತಿರೂಪ ತಾಳಿದ್ದ ದೇವರುಗಳು ಬಸವಣ್ಣನವರ ದೇವರುಗಳೇ 
ಅಲ್ಲ! ಆ ಅಂತಃಸಾಕ್ಷಿಯನ್ನೇ ಇಷ್ಟಲಿಂಗದ ರೂಪದಲ್ಲಿ ನೋಡಲಾಯಿತು. ಹೀಗಾಗಿ 
ಇಷ್ಟಲಿಂಗವು ಅಂತಃಸಾಕ್ಷಿಯ ಸಂಕೇತವಾಯಿತು. ಆ ಅಂತಃಸಾಕ್ಷಿಯ ಎದುರು ಇಡೀ 
ಲೋಕವೇ ಒಂದಾಗುತ್ತದೆ. ಅಂತೆಯೇ ಬಸವಣ್ಣನವರು ಸಕಲಜೀವಿಗಳಿಂದ ಕೂಡಿದ 
ಜಂಗಮಜಗತ್ತನ್ನೇ ದೇವರೆಂದು ಭಾವಿಸಿದರು. ಹೀಗೆ ಅವರು ಅಂತಸಾಕ್ಷಿ, ದೇವರು 
ಮತ್ತು ಸಮಾಜವನ್ನು ಬೇರೆಯಾಗಿ ಕಾಣಲಿಲ್ಲ. ಈ ರೀತಿ ಅವರು ದೇವರನ್ನು ಪಡೆದರು. 


ಸ್ವಯಂ ಲಿಂಗದನುಭಾವ ತನಗೆ ದೊರಕೊಂಡ ಬಳಿಕ 
ದೇವಲೋಕವೆಂಬುದೇನೋ? 
ಮರ್ತ್ಯಲೋಕವೆಂಬುದೇನೋ? 

ಆವುದರಲ್ಲಿಯೂ ಭೇದವೇನಯ್ಯಾ, 
ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವನೊಲಿದ ಬಳಿಕ ಆಲಸ್ಕವುಂಟೆ? 


ಬಸವ ಪ್ರಜ್ಞೆ / ೨೯ 

ಬಸವಣ್ಣನವರು ತಮ್ಮೊಳಗಿನ ದೇವರನ್ನು ಕಂಡುಕೊಂಡಾಗ ಎಲ್ಲವೂ ಅಭೇದ್ಯವಾಗಿ 
ಕಾಣತೊಡಗಿತು. ತಾರತಮ್ಯ ಮಾಡುವ ಜ್ಞಾನ ತೃಣಸಮಾನವಾಗಿ ಗೋಚರಿಸತೊಡಗಿತು. 
ಅವರು ಈ ಸತ್ಯವನ್ನು ಲೋಕಕ್ಕೆ ತಿಳಿಸುವುದಕ್ಕಾಗಿ ಶ್ರಮಿಸುವಾಗ ಆಲಸ್ಯವೆಂಬುದೇ 
ಉಂಟಾಗಲಿಲ್ಲ! 

ದೇವರು ನಮ್ಮೊಳಗೇ ಇದ್ದಾಗ ದೇಹವು ಸಹಜವಾಗಿಯೇ ಕೈಲಾಸವಾಗುವುದು. 
“ಕಾಯವೇ ಕೈಲಾಸ ಇದು ಸತ್ಯ” ಎಂಬುದು ಬಸವಣ್ಣನವರ ನಿಲುವಾಗಿದೆ. 

ಬಸವಣ್ಣನವರ ಈ ದೇವರ ಕಲ್ಪನೆಯನ್ನು ಚೆನ್ನಬಸವಣ್ಣನವರು ಗುರುತಿಸಿದ್ದಾರೆ. 
ಅಂತೆಯೆ "ಅನಾದಿ ಬಸವಣ್ಣ, ಆದಿ ಲಿಂಗ' ಎನ್ನುತ್ತಾರೆ. 


ಆದಿ ಬಸವಣ್ಣ, ಅನಾದಿ ಲಿಂಗವೆಂದೆಂಬುದು, 

ಹುಸಿ ಹುಸಿ, ಈ ನುಡಿಯ ಕೇಳಲಾಗದು. 

ಆದಿ ಲಿಂಗ, ಅನಾದಿ ಬಸವಣ್ಣನು. 

ಲಿಂಗವು ಬಸವಣ್ಣನ ಉದರದಲ್ಲಿ ಹುಟ್ಟಿತ್ತು. 
ಪ್ರಸಾದವು ಬಸವಣ್ಣನನುಕರಿಸಲಾಯಿತ್ತು. 

ಇಂತೀ ತ್ರಿವಿಧಕ್ಕೆ ಬಸವಣ್ಣನೇ ಕಾರಣನೆಂದರಿದೆನಯ್ಯಾ 
ಕೂಡಲಚೆನ್ನಸಂಗಮದೇವಾ. 


ಇಷ್ಟಲಿಂಗವು ಬಸವಣ್ಣನವರ ಅಂತಃಕರಣದಿಂದ ಹುಟ್ಟಿದ ಲಿಂಗವಾಗಿದೆ. ಬಸವಣ್ಣನವರ 
ದೇವರು ಅಂತಃಕರಣದ ಸಂಕೇತವಾಗಿದ್ದಾನೆ. ಎಲ್ಲಧರ್ಮಗಳ ಮೂಲ ಅಂತಃಕರಣವಾಗಿದೆ. 
ಅಂತೆಯೆ ಬಸವಣ್ಣನವರು “ದಯವಿಲ್ಲದ ಧರ್ಮವಾವುದಯ್ಯಾ?' ಎಂದು ಪ್ರಶ್ನಿಸುತ್ತಾರೆ. 
ಬಸವಣ್ಣನವರು ಅಂತಃಕರಣದ ಸಾಕಾರಮೂರ್ತಿಯಾಗಿದ್ದರಿಂದಲೇ ಮನುಸಂಸ್ಕೃತಿಯ 
ಕ್ರೌರ್ಯದ ವಿರುದ್ಧ ಸಿಡಿದೆದ್ದರು. ವೈದಿಕರ ಸ್ವರ್ಗ ನರಕಗಳನ್ನು ಅಲ್ಲಗಳೆದರು. 


ನ ಭಕ್ತಿಯ ಪಿತ್ತ ತಲೆಗೇರಿ ಕೈಲಾಸದ ಬಟ್ಟೆಯ ಹತ್ತುವ ವ್ಯರ್ಥರ ಕಂಡು 
ಎನ್ನ ಮನ ನಾಚಿತ್ತು, ನಾಚಿತ್ತು. 
ಕೈಲಾಸವೆಂಬುದೇನೊ, ಪೃಥ್ವಿಯ ಮೇಲೊಂದು ಮೊರಡಿ. 


ಸ್ವರ್ಗ ನರಕಗಳ ಭ್ರಮೆಯನ್ನಿಟ್ಟುಕೊಂಡು ಬದುಕನ್ನು ಹಸನುಗೊಳಿಸಲಿಕ್ಕಾಗದು. 
ಅರಿವಿನ ಪೊರಕೆ ಹಿಡಿದು ಅಸಹ್ಯವಾದುದನ್ನೆಲ್ಲ ಗುಡಿಸಿದಾಗ ಮಾತ್ರ ಬದುಕು ಹಸನಾಗುವುದು. 
ವೈದಿಕರು ಅಸಹ್ಯವಾದುದನ್ನು ಸೃಷ್ಟಿಸಿರುವುದರಲ್ಲಿ ಸ್ವರ್ಗ ನರಕಗಳೂ ಸೇರಿವೆ. 
ಅಂತರಂಗದೊಳಗಿರ್ದ ನಿರವಯಲಿಂಗವನು ಸಾವಯಲಿಂಗವ ಮಾಡಿ, 
ಶ್ರೀಗುರುಸ್ವಾಮಿ ಕರಸ್ಥಲಕ್ಕೆ ತಂದುಕೊಟ್ಟನಾಗಿ, 
ಆ ಇಷ್ಟಲಿಂಗವೇ ಅಂತರಂಗವನಾವರಿಸಿ 


ಅಂತರಂಗದ ಕರಣಂಗಳೇ ಕಿರಣಂಗಳಾಗಿ 

ಬೆಳಗುವ ಚಿದಂಶವೇ ಪ್ರಾಣಲಿಂಗವು, 

ಆ ಮೂಲ ಚೈತನ್ಯವೇ ಭಾವಲಿಂಗವು, 

ಇದನರಿದು, ನೋಡುವ ನೋಟ ಭಾವಪರಿಪೂರ್ಣವಾಗಿ 

ತಾನು ತಾನಾದಲ್ಲದೆ, ಇದಿರಿಟ್ಟು ತೋರುವುದಿಲ್ಲವಾಗಿ 

ಅಖಂಡ ಪರಿಪೂರ್ಣವಪ್ಪ ನಿಜವು ತಾನೆ, ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವ. 


ಅಂತರಂಗದ ನಿರಾಕಾರ ಲಿಂಗವು ಇಷ್ಟಲಿಂಗದ ಕುರುಹು ತಾಳಿ ಕರಸ್ಥಲಕ್ಕೆ 
ಬರುವುದೆಂದು ಹೇಳುವ ಬಸವಣ್ಣನವರು ಇಲ್ಲಿ ಅದರ ಸೂಕ್ಷ್ಮಾತಿಸೂಕ್ಷ್ಮ ರೂಪದ ಬಗ್ಗೆ 
ತಿಳಿಸುತ್ತಾರೆ. “ತಾನು ತಾನಾದಲ್ಲದೆ' ಆ ಇಷ್ಟಲಿಂಗವು ಕಾಣುವುದಿಲ್ಲ ಎಂದು ತಿಳಿಸುತ್ತಾರೆ. 
ಕರುಹನ್ನು ನೋಡುವುದು ಬೇರೆ. ಅರಿವನ್ನು "ನೋಡುವುದು' ಬೇರೆ. 

"ಇಷ್ಟಲಿಂಗವೆಂಬ ಕುರುಹು' ಬರಿ ಸಾಧನ; "ಇಷ್ಟಲಿಂಗವೆಂಬ ಅರಿವು' ಮಾತ್ರ 
ದೇವರು. ಆದ್ದರಿಂದ ಈ ಅರಿವಿದ್ದಾಗಲೇ ಕುರುಹಾದ ಇಷ್ಟಲಿಂಗ ದೇವರಾಗಿ ತೋರುವುದು. 
ಆಗ ಸಮಾಜ (ಜಂಗಮ)ದ ದಿಗ್ಗರ್ಶವಾಗುವುದು. ಇಂಥ ಅರಿವಿಲ್ಲದ ಲಿಂಗಪೂಜೆಯನ್ನು 
ಬಸವಣ್ಣನವರು ನಿರರ್ಥಕವೆಂದು ತಿಳಿಸಿದ್ದಾರೆ. 


ಎರೆದಡೆ ನೆನೆಯದು, ಮರೆದಡೆ ಬಾಡದು 
ಹುರುಳಿಲ್ಲ ಹುರುಳಿಲ್ಲ ಲಿಂಗಾರ್ಚನೆ 
ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವಾ ಜಂಗಮಕ್ಕೆರೆದಡೆ ಸ್ಥಾವರ ನೆನೆಯಿತ್ತು. 


ಬಸವಣ್ಣನವರು ಅರುಹಿದ ಇಷ್ಟಲಿಂಗಪೂಜೆಯ ಒಳಗೆ ಸಾಮಾಜಿಕ ಜವಾಬ್ದಾರಿಯಿದೆ. 
ಆ ಜವಾಬ್ದಾರಿಯನ್ನು ನಿಭಾಯಿಸದೆ ಲಿಂಗವಂತರಾಗಲು ಸಾಧ್ಯವಿಲ್ಲ. 


ಉದಯದ ಮಾಗಿಯ ಬಿಸಿಲು ಅಂಗಕ್ಕೆ ಹಿತವಾಯಿತ್ತು 
ಮಧ್ಯಾಹ್ನದ ಬಿಸಿಲು ಅಂಗಕ್ಕೆ ಕರಕಠಿಣವಾಯಿತ್ತು. 

ಮೊದಲಲ್ಲಿ ಲಿಂಗಭಕ್ತಿ ಹಿತವಾಯಿತ್ತು 

ಕಡೆಯಲ್ಲಿ ಜಂಗಮಭಕ್ತಿ ಕಠಿಣವಾಯಿತ್ತು. 

ಇದು ಕಾರಣ ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವನವರ ಬಲ್ಲನಾಗಿ ಒಲ್ಲನಯ್ಯಾ. 


ಜಂಗಮಭಕ್ತಿ ಇಲ್ಲದೆ ಅಂದರೆ ತನುಮನಧನದೊಂದಿಗೆ ಸಮಾಜಸೇವೆ ಮಾಡದೆ 
ಬರಿ ಲಿಂಗಭಕ್ತಿ ನಿರರ್ಥಕವೆಂಬುದು ಬಸವಣ್ಣನವರ ದೃಢನಿಲುವಾಗಿದೆ: 


ಅನುದಿನದಲ್ಲಿ ಮಜ್ಜನಕ್ಕೆರೆದು ನೆನೆದು ಲಿಂಗ ಕರಿಗಟ್ಟಿತ್ತು; 
ನೀರನ್ನೊಲ್ಲದು, ಬೋನವ ಬೇಡದು, ಕರೆದಡೆ ಓ ಎನ್ನದು; 


ಸ್ಥಾವರ ಪೂಜೆ, ಜಂಗಮದ ಉದಾಸೀನ 
ಕೂಡಲಸಂಗಯ್ಯನೊಲ್ಲ ನೋಡಾ. 


ಸಮಾಜ ಮತ್ತು ದೇವರು ಗಂಡಭೇರುಂಡ ಪಕ್ಷಿಯ ಎರಡು ತಲೆಗಳಿದ್ದಂತೆ. 
ತಲೆಗಳು ಬೇರೆಯಾಗಿದ್ದರೂ ದೇಹ ಒಂದೇ ಆಗಿರುತ್ತದೆ. 
ಭೇರುಂಡನ ಪಕ್ಷಿಗೆ ದೇಹ ಒಂದೇ, 
ತಲೆ ಎರಡರ ನಡುವೆ ಕನ್ನವಡ ಕಟ್ಟಿ 
ಒಂದು ತಲೆಯಲ್ಲಿ ಹಾಲನೆರೆದು, 
ಒಂದು ತಲೆಯಲ್ಲಿ ವಿಷವನೆರೆದಡೆ 
ದೇಹವೊಂದೇ ವಿಷ ಬಿಡುವುದೇ ಅಯ್ಯಾ? 
ಲಿಂಗದಲ್ಲಿ ಪೂಜೆಯ ಮಾಡಿ ಜಂಗಮದಲ್ಲಿ 
ನಿಂದೆಯ ಮಾಡಿದಡೆ 
ನಾ ಬೆಂದೆ ಕಾಣಾ, ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವಾ. 


ಬಸವಣ್ಣನವರಿಗೆ ಲಿಂಗವು ಪರಿಪೂರ್ಣ ಸಮಾಜದ ಲಾಂಛನವಾಗಿ ಕಾಣುತ್ತದೆ. 
ಅವರು ಶರಣೆನ್ನುವುದು ಆ ಲಾಂಛನಕ್ಕೆ. ಲಾಂಛನಕ್ಕೆ ತಕ್ಕಂತೆ ಸಮಾಜಮುಖಿ ನಡೆ 
ಇರಲೇಬೇಕೆಂಬುದು ಅವರ ಹಟವಾಗಿದೆ: 
ಆಪ್ಕಾಯನಕ್ಕೆ ನೀಡುವೆ, ಲಾಂಛನಕ್ಕೆ ಶರಣೆಂಬೆ; 
ಲಾಂಛನಕ್ಕೆ ತಕ್ಕ ಆಚರಣೆ ಇಲ್ಲದಿದ್ದಡೆ 
ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವಾ, ನೀ ಸಾಕ್ಷಿಯಾಗಿ ಛೀ ಎಂಬೆನು. 
ಸೂಕ್ಷ್ಮಾತಿಸೂಕ್ಷ್ಮ ಸ್ವರೂಪದ ಇಷ್ಟಲಿಂಗವನ್ನು ಹೀಗೆ ಸಮಾಜಕ್ಕೆ ಪರ್ಯಾಯವಾಗಿ 
ನೋಡುವ ಬಸವಣ್ಣನವರು ಅದೇ ಲಿಂಗವನ್ನು ವಿರಾಟ್‌ ಸ್ವರೂಪದಲ್ಲೂ ನೋಡುತ್ತಾರೆ. 
ಮತ್ತೆ ಅದನ್ನು ನಿರಾಕಾರ ರೂಪಕ್ಕೆ ಒಯ್ಯುತ್ತಾರೆ: 
ಜಗದಗಲ ಮುಗಿಲಗಲ ಮಿಗೆಯಗಲ ನಿಮ್ಮಗಲ 
ಪಾತಾಳದಿಂದವೆ ಅತ್ತತ್ತ ನಿಮ್ಮ ಶ್ರೀಚರಣ; 
ಬ್ರಹ್ಮಾಂಡದಿಂದವೆ ಅತ್ತತ್ತ ನಿಮ್ಮ ಶ್ರೀಮುಕುಟ; 
ಅಗಮ್ಯ ಅಗೋಚರ ಅಪ್ರತಿಮ ಲಿಂಗವೆ, 
ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವಯ್ಯಾ 
ಎನ್ನ ಕರಸ್ಥಲಕ್ಕೆ ಬಂದು ಚುಳುಕಾದಿರಯ್ಯಾ. 
ಕರಸ್ಥಳಕ್ಕೆ ಬಂದು ಚುರುಕಾದ ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವ ನಿರಾಕಾರಮೂಲದವನಾಗಿದ್ದಾನೆ. 
ಬಸವಣ್ಣನವರು ಸಾಕಾರ ನಿರಾಕರಗಳ ಬಗ್ಗೆ ಭಾರೀ ಜಿಜ್ಞಾಸೆ ಮಾಡಿದ್ದಾರೆ. ಆ ಕುರಿತ 
ಅವರ ತರ್ಕವು ಹೃದಯಂಗಮವಾಗಿದೆ: 


೩೨ / ಬಸವ ಪ್ರಜ್ಞೆ 


ಸಾಕಾರ ಸಂಗನಲ್ಲಿ ನಿರಾಕಾರವಿಲ್ಲೆಂದು 

ನಿರಾಕಾರ ಸಂಗವನರಸಿ ತೊಳಲಿ ಬಳಲಿದೆನಯ್ಕಾ 
ನಿಶ್ಚಿಂತ ನಿಜಭಜನೆ ನೆಲೆಗೊಳ್ಳದೆನಗೆ, 

ಭ್ರಾಂತು ಭ್ರಮೆ ಇಲ್ಲದಂತೆ ಎಂದಪ್ಪುದೋ ಎನಗೆ; 
ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವಾ ಕೇಳಯ್ಯಾ. 


ಬಸವಣ್ಣನವರು ಬಯಸುವುದು ನಿರಾಕಾರ ಸಂಗನನ್ನು. ಗಣಸಂಕೇತವಿಲ್ಲದೆ 
ನಿರಾಕಾರ ಸಂಗನನ್ನು ಆರಾಧಿಸುವುದು ಹೇಗೆ ಎಂಬ ವಾಸ್ತವ ಅವರನ್ನು ಕಾಡಿತು: 


ಹೀಗೆ 


ಆತ್ಮನೇ ಲಿಂಗವೆಂಬರು; 

ಆತ್ಮನ ದೇಹರಹಿತವಾಗಿ ಕಾಂಬವರುಂಟೆ? 

ಪ್ರಾಣವೇ ಲಿಂಗವೆಂಬರು; 

ಪ್ರಾಣವನು ಕಾಯವ ಬಿಟ್ಟು ಬೇರೆ ಕಾಣಬಹುದೆ? 
ಕಂಡೆಹೆನೆಂದಡೆ ಅದು ನಿರವಯ, ನಿರಾಕಾರವಾದುದು, 
ಭಾವಕ್ಕೆ ಬಾರದು. ——— 
ಭಾವಕ್ಕೆ ಬಾರದುದ ಪೂಜಿಸಬಹುದೆ? 

ಅದು ಕಾರಣ, ಕಾಯದ ಕರಸ್ತಲದಲ್ಲಿ 
ಕ್ರಿಯಾಲಿಂಗವಿಡಿದು ನೋಡಲು. 

ಪ್ರಾಣ ಆತ್ಮನೆಂಬುವು ಬೇರಿಲ್ಲ. 

ಇದು ಕಾರಣ ಇಷ್ಟವ ಬಿಟ್ಟು ಬಟ್ಟಬಯಲೇ ವಸ್ತುವೆಂಬ 
ಮಿಟ್ಟಿಯ ಭಂಡರ ನಮ್ಮ ಕೂಡಲಸಂಗನ ಶರಣರು ಮೆಚ್ಚರು. 


ಬಸವಣ್ಣನವರ ಇಷ್ಟಲಿಂಗ ರೂಪ ತಾಳಿತು. (ಬಸವಣ್ಣನವರಿಗಿಂತಲೂ 


ಮೊದಲು ಕರಡಿಗೆಯಲ್ಲಿ ಹೊತ್ತೊಯ್ಯುವ ಲಿಂಗಗಳಿದ್ದವು. ಜನ ತಮ್ಮ ಮನೆಯ 
ಲಿಂಗದೇವರ ಪ್ರತಿರೂಪವನ್ನು ಮಾಡಿಕೊಂಡಿರುತ್ತಿದ್ದರು. ದೇಶಾಂತರ ಹೋದಾಗ ಆ ಪ್ರತಿ 
ಲಿಂಗವನ್ನು ಪೂಜಿಸುತ್ತಿದ್ದರು. ಬಸವಣ್ಣನವರ ಇಷ್ಟಲಿಂಗವು ಶರಣಗಣದ ಅರಿವಿನ 
ಕುರುಹು.) ಆದರೆ ಬಸವಣ್ಣನವರಿಗೆ ಇಷ್ಟುದರೂ ಸಮಾಧಾನವಿಲ್ಲ. ಲಿಂಗದ ನೈಜಪ್ರತಿರೂಪ 
ಸಮಾಜ (ಜಂಗಮಲಿಂಗ)ವೇ ಆಗಿದೆ ಎಂಬ ನಿರ್ಧಾರಕ್ಕೆ ಬಂದಮೇಲೆಯೆ ಅವರು 


ತೃ ಪ್ರರಾಗುತಾರೆ. 


ಲಿಂಗವೆಂತಿಪ್ಪುದೆಂದರಿಯೆನು, 

ಲಿಂಗದ ನಿಲವೆಂತುಂಟೆಂಬುದನ್ನರಿಯೆನು, 
ಲಿಂಗಾರ್ಚನೆಯ ಮಾತು ಎನಗೇಕಯ್ಯಾ? 
ಜಂಗಮಲಿಂಗವಾಗಿ ಬಂದು ನೀವಿರುತ್ತಿರಲು, 


ಸ್ಥಾವರಕ್ಕೆ ಮೆಚ್ಚಿ ಮರುಳಾದೆನು. 
ಎನ್ನ ತಪ್ಪನೆ ಎಣಿಸಿಹೆನೆಂದಡೆ ಕಡೆಯಿಲ್ಲ, 


ಹೀಗೆ ಬಸವಣ್ಣನವರು ದೇವಸಹಿತ ಸಮಾಜಮುಖಿಯಾಗುತ್ತಾರೆ. ಆ ಮೂಲಕ 
ದೇವರ ವಿರಾಟ್‌ ಸ್ವರೂಪದ ಅರಿವು ಮೂಡಿಸುತ್ತಾರೆ. ಅಂತಃಸಾಕ್ಷಿಯ ಸೂಕ್ಸ್ಮಾತಿ 
ಸೂಕ್ಷ್ಮರೂಪ (771010 evel ಮತ್ತು ಇಡೀ ವಿಶ್ವದ ವಿರಾಟ್‌ ಸ್ವರೂಪ (1780೦ 
“level))ಗಳ ಸಂಗಮದಿಂದ ಸೃಷ್ಟಿಯಾದ ಇಷ್ಟಲಿಂಗವು ಮನುಷ್ಯನ ಒಳಹೊರಗುಗಳನ್ನು 
ಏಕಕಾಲಕ್ಕೆ ಪ್ರತಿನಿಧಿಸುತ್ತದೆ. ಮಾನವನ ಅಂತರಂಗ ಮತ್ತು ಬಹಿರಂಗ ಶುದ್ಧಿಯನ್ನು 
ಬಯಸುತ್ತದೆ. ಅವೆರಡನ್ನೂ ಒಂದಾಗಿಸುತ್ತದೆ. ಅಂತೆಯೆ ಇಷ್ಟಲಿಂಗವನ್ನು ನಂಬಿದ ಶರಣರ 
ಮಾತುಗಳು ವಚನ (07077155) ಗಳಾಗಿವೆ. ಅವರು ನುಡಿದಂತೆ ನಡೆದರು, ದುಡಿದರು, 
ಇಹಪರಗಳನ್ನು ತಮ್ಮ ಕ್ರಿಯಾಶಕ್ತಿಯ ಮೂಲಕ ಒಂದಾಗಿಸಿದರು. ಅಂತೆಯೆ “ವಚನ 
ಸಂಸ್ಕೃತಿ' ಎಂಬುದು “ಕಾಯಕರಹಿತ ಕಂಠಪಾಠ ಸಂಸ್ಕೃತಿ'ಗೆ ವಿರುದ್ಧವಾಗಿದೆ. ಕಂಠಪಾಠ 
ಸಂಸ್ಕೃತಿಯಲ್ಲಿ ದುಡಿಯದ ಜನ ಯಜಮಾನರಾಗಿರುತ್ತಾರೆ. ವಚನಸಂಸ್ಕೃತಿಯಲ್ಲಿ ದುಡಿಯುವ 
ಜನ ಅಂದರೆ ಶೂದ್ರರು ಮತ್ತು ಅತಿಶೂದ್ರರು ಮುಖ್ಯರಾಗುತ್ತಾರೆ. ಕಂಠಪಾಠ ಸಂಸ್ಕೃತಿಯಲ್ಲಿ 
ಈ ಕಾಯಕ ಜೀವಿಗಳು ಸೇವೆ ಮತ್ತು ಉತ್ಪಾದನೆ ಮಾಡುವುದಕ್ಕಾಗಿ ಮಾತ್ರ ಇದ್ದವರು. 
ಫಲ ಉಣ್ಣುವುದಕ್ಕಾಗಿ ಅಲ್ಲ! 

ಸಂಕೇತಗಳುಳ್ಳ ಗಣ ಸಮಾಜದ ಪರಂಪರೆಯ ನರಿಗೆ ಗಣಲಾಂಛನಗಳನ್ನು 
ಕೊಡುವುದು ಅವಶ್ಯವಾಗಿದೆ. ಹೀಗಾಗಿ ಇಷ್ಟಗಿಂಗವು ಶರಣಗಣಲಾಂಛನವಾಗಿರಲು 
ಸಾಕು. “ಲಿಂಗಾಯತ ಆಚರಣೆಯ ಸಾಮಾಜಿಕ ಹಿನ್ನೆಲೆ ಗಣಸಮಾಜವೆಂದು ಗ್ರಹಿಸಿ 
ವಿವೇಚಿಸಿದರೆ ಅದರ ಅನೇಕ ಮೂಲತತ್ವ್ವಗಳ ರಹಸ್ಯ ಬಯಲಾಗುವಂತೆ ತೋರುತ್ತದೆ. 
ವೀರಶೈವರ ಆರಾಧ್ಯ ತತ್ತ್ವ ಲಿಂಗವಷ್ಟೇ! ಲಿಂಗವು ಬಹುತರವಾಗಿ ಗಣ-ಗೋತ್ರಗಳ 
ಲಾಂಳಟ ತತ್ತ್ವದ ಸಾಧಾರಣೀಕರಣವಾಗಿದೆ... ಲಿಂಗನಿಷ್ಠೆಯೆಂದರೆ ಗಣದಲ್ಲಿ ನಿಷ್ಠೆ; 
ಗಣದ ಸದಸ್ಯರು ಪರಸ್ಪರ ಬಂಧುಗಳೆಂಬ ನಿಷ್ಠೆ. ಈ ಸನ್ನಿವೇಶವೇ ಲಿಂಗಾಯತದ 
ಜಂಗಮಲಿಂಗ ತತ್ವ್ವಕ್ಕೂ ಭಕ್ತ ದೇಹಿಕದೇವ ಎಂಬ ಬೋಧೆಗೂ ಭೌತಿಕ ಹಿನ್ನೆಲೆ ಎಂದು 
ತೋರುತ್ತದೆ” ಎಂದು ವಿಜಾಪುರದ ಖ್ಯಾತ ಮಾರ್ಕ್ಸ್‌ವಾದಿ ವಿದ್ವಾಂಸ ಪಿ.ಎಸ್‌. 
ಪಾಟೀಲರು ತಮ್ಮ “ಬಸವ ಚಳವಳಿಯ ಭೌತಿಕವಾದಿ ಅಧ್ಯಯನ' ಪುಸ್ತಕದಲ್ಲಿ ತಿಳಿಸಿದ್ದಾರೆ. 


ಕಲ್ಮಾಣ ಸಮಾಜ 


ದೇವರು ಮತ್ತು ಶುದ್ಧ ಸಮಾಜವನ್ನು ಒಂದಾಗಿ ನೋಡುವ ಬಸವಣ್ಣನವರ 
ಕಲ್ಯಾಣ ಸಮಾಜದ ಕಲ್ಪನೆ ಅದ್ವಿತೀಯವಾಗಿದೆ. ಸಂಗಮಪ್ರತಿಮಾ ವಿಧಾನದಲ್ಲಿ ಅವರು 
ಕಲ್ಯಾಣವನ್ನು ವರ್ಣಿಸುವ ಕ್ರಮ ಕುತೂಹಲಕಾರಿಯಾಗಿದೆ. ಕಲ್ಯಾಣದ ಭೌಗೋಳಿಕ 
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ರಚನೆಯನ್ನು ಅವರು ನಮ್ಮ ಮುಂದೆ ಇಡುವುದರ ಜೊತೆಗೇ ಕಲ್ಯಾಣ ಸಮಾಜದ 
ರಚನೆಯನ್ನೂ ಇಡುತ್ತಾರೆ: 


ಅಂಗುಲ ಹನ್ನೆರಡು ಕೂಡಲು ಒಂದು ಗೇಟು, 

ಗೇಣು ಎರಡು ಕೂಡಲು ಒಂದು ವೆಸಳ, 

ಮೊಳವೆರಡು ಕೂಡಲು ಒಂದು ಹಸ್ತ 

ಹಸ್ತವೆರಡು ಕೂಡಲು ಒ೧ದು ಮಾರು, 

ಮಾರೆರಡು ಕೂಡಲು ಒಂದು ಜಂಫೈ, 

ಜಂಘೆ ಏಳುನೂರೆಪ್ಪತ್ತು ಕೂಡಲು ಒಂದು ಪಾದಚ್ಛಯ, 
ಪಾದಚ್ಛಯವೆರಡುಸಾವಿರದೆಂಟನೂರು ಕೂಡಲು ಒಂದು ಕೂಗಳತೆ, 
ಕೂಗಳತೆ ನಾಲ್ಕು ಕೂಡಲು ಒಂದು ಹರದಾರಿ, 

ಹರದಾರಿ ನಾಲ್ಕು ಕೂಡಲು ಒಂದು ಯೋಜನ, 

ಅಂಥ ಯೋಜನ ನಾಲ್ಕು ಚೌಕಕ್ಕೂ ಹನ್ನೆರಡು ಹನ್ನೆರಡು ಕೂಡಲು 
ಬಳಸಿ ನಾಲ್ವತ್ತೆಂಟು ಯೋಜನ ಪ್ರಮಾಣಿಸಿದ ಕಟ್ಟಳೆಯಾಯಿತ್ತು. 
ಇಂತಪ್ಪ ಕಟ್ಟಳೆಯಾಗಿದ್ದ ಕಲ್ಕಾಣದೊಳಗಿರುವ ಗಣಂಗಳೆಲ್ಲರನೂ 
ಕೂಡಲಸಂಗಯ್ಯಾ ನಿಮ್ಮೊಳು ಕಂಡು ಸುಖಿಯಾಗಿರ್ದೆನು. 


ಮನುಷ್ಯನ ಅಂಗಾಂಗಳು, ಚಲನೆ (ಪಾದ) ಮತ್ತು ಧ್ವನಿ (ಕೂಗಳತೆ) ಅಂದರೆ 
ಜನಸಮುದಾಯದ ಪ್ರಜ್ಞೆಯೊಂದಿಗೆ ಬಸವಣ್ಣನವರು ಕಲ್ಕಾಣದ ಭೌತಿಕ ರೂಪದ ಕಲ್ಪನೆ 
ಕೊಡುತ್ತಾರೆ. ಅಲ್ಲಿ ಕೂಡುವಿಕೆ ಇದೆ, ಬಳಸುವಿಕೆ ಇದೆ, ಪ್ರಮಾಣಬದ್ಧ ಕಟ್ಟಳೆ ಇದೆ. ಇಂಥ 
ಕಟ್ಟಳೆಯ ಕಲ್ಕಾಣದೊಳಗೆ ಗಣಗಳಿದ್ದಾರೆ. ಹೀಗೆ ಬಸವಣ್ಣನವರ ಗಣಸಂಸ್ಕೃತಿಯ . 
ಉದಯವಾಗಿದೆ. ಇಂಥ ಸಮುದಾಯವನ್ನು ಬಸವಣ್ಣನವರು ಕೂಡಲಸಂಗಯ್ಯನಲ್ಲಿ 
ಕಾಣುತ್ತಾರೆ. 

ಸಾಮಾಜಿಕ, ಸಾಂಸ್ಕೃತಿಕ, ಆರ್ಥಿಕ ಮತ್ತು ಹೆಣ್ಣು ಗಂಡುಗಳ ಮಧ್ಯೆ ಸಮಾನತೆಯನ್ನು 
ಸಾಧಿಸದೆ ಕಲ್ಯಾಣ ಸಮಾಜವನ್ನು ಸೃಷ್ಟಿಸಲಿಕ್ಕಾಗದು. ಇಂಥ ಸಮಾನತೆ ಸಾಧಿಸಬೇಕಾದರೆ 
ಸಮಾಜವು ವರ್ಗರಹಿತ, ವರ್ಣರಹಿತ, ಜಾತಿರಹಿತ ಮತ್ತು ಲಿಂಗಭೇದರಹಿತವಾಗಬೇಕು. 
ಈ ರೀತಿ ಸಮತಾ ಸಮಾಜಕ್ಕಾಗಿ ಬಸವಣ್ಣನವರು ತಮ್ಮು ತನು ಮನ ಧನಗಳನ್ನು 
ಅರ್ಪಿಸಿದರು. ಅಮಾನವೀಯವಾದಂಥ ಎಳ್ಲಐನ್ನೂ ಪ್ರಶ್ನಿಸಿದರು. ಎಲ್ಲ ದೃಷ್ಟಿಯಿಂದಲೂ 
ಕಟ್ಟಕಡೆಯ ಮನುಷ್ಯನಾಗಿದ್ದವನು ಮನುಧರ್ಮವು ಸೃಷ್ಟಿಸಿದ್ದ ಅಸಹ್ಯವಾದ ಅಸ್ಪೃಶ್ಯತೆಯ 
ಕೂಪದಲ್ಲಿ ಬಿದ್ದು ನರಳುತ್ತಿರುವುದನ್ನು ನೋಡಿ ಮಮ್ಮಲ ಮರುಗಿದರು. ಸ್ವತಃ 
ಕೆಳಜಾತೀಕರಣಕ್ಕೂಳಗಾಗಿ ಹೊಸಮನಸ್ಥಿತಿಯನ್ನೇ ಸಾಧಿಸಿದರು. ಅಸ್ಪೃಶ್ಯತೆಯಿಂದ ಕೂಡಿದ 
ಜಾತಿ ಎಂದರೆ ಬರಿ ಜಾತಿ ಅಲ್ಲ. ಅದರ ಹಿಂದೆ ಸವರ್ಣೀಯರ ಪರವಾದ ಉತ್ಪಾದನಾ 
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ವ್ಯವಸ್ಥೆ ಇದೆ. ಅಸ್ಪೃಶ್ಯರಿಗೆ ವಿರುದ್ಧವಾದ ಸುಲಿಗೆ ವ್ಯವಸ್ಥೆ ಇದೆ, ಅನಾದರವಿದೆ, 
ಅಪಮಾನವಿದೆ, ಹಿಂಸೆ ಇದೆ, ದುಃಖವಿದೆ, ಯೋಗ್ಯ ಪ್ರತಿಫಲವಿಲ್ಲದ ದುಡಿಮೆ ಇದೆ, 
ಅಸಹಾಯಕತೆ ಇದೆ, ಹಸಿವು ಇದೆ! ಬಸವಣ್ಣನವರು ಜಾತಿಕೂಪದಲ್ಲಿ ಬಿದ್ದಿದ್ದ ಕಟ್ಟಕಡೆಯ 
ಮನುಷ್ಯನ ಕಡೆಗೆ ಹೋಗಿ ಆತನನ್ನು ಹೆಗಲ ಮೇಲೆ ಕುಳ್ಳಿರಿಸಿಕೊಂಡು ಮೇಲೆ ಬಂದರು. 
ಐದು ಸಾವಿರ ವರ್ಷಗಳ ಇತಿಹಾಸದಲ್ಲಿ ಬುದ್ಧನಿಂದ ಗಾಂಧೀಜಿವರೆಗೆ ಅನೇಕ ಮಹಾತ್ಮರು 
ಆಗಿ ಹೋಗಿದ್ದಾರೆ. ದೀನ ದಲಿತರ ಪರವಾಗಿ ಎಲ್ಲವನ್ನೂ ತ್ಕಾಗ ಮಾಡಿದವರಿದ್ದಾರೆ. 
ಆದರೆ ಬಸವಣ್ಣನವರ ಹಾಗೆ ಕೆಳಜಾತೀಕರಣಕ್ಕೊಳಗಾದವರು ಇನ್ನೊಬ್ಬರಿಲ್ಲ! 


ಹೊಕ್ಕಲ್ಲಿ ಹೊಕ್ಕು ನಿಮ್ಮೊಕ್ಕುದನುಂಬುವನ ಕುಲವೇನೋ! 

ದೇವಾ ನೀನೊಲಿದವನ. ಸ್ವಾಮೀ ನೀ ಹಿಡಿದವನ ಕುಲವೇನೋ! 
ಕುಲಕ್ಕೆ ತಿಲಕ ನಮ್ಮ ಮಾದಾರ ಚೆನ್ನಯ್ಯ, 

ನಿಮ್ಮಿಂದಧಿಕ ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವಾ. 


ಮನುಸಂಸ್ಕೃತಿಯು ಯಾವ ಮನುಷ್ಯನನ್ನು ಕಟ್ಟಕಡೆಯಲ್ಲಿಟ್ಟಿತೋ ಅದೇ ಮನುಷ್ಯ 
ಶರಣಸಂಸ್ಕೃತಿಯಲ್ಲಿ ತನ್ನ ನೈತಿಕ ಮತ್ತು ಕಾಯಕ ಶಕ್ತಿಯಿಂದ ದೇವರಿಗಿಂತಲೂ 
ಅಧಿಕನಾಗಬಲ್ಲ. ಮಹೋನ್ನತ ವ್ಯಕ್ತಿತ್ವದ ಮಾದಾರ ಚೆನ್ನಯ್ಯನವರು ಬಸವಣ್ಣನವರ 
ದೃಷ್ಟಿಯಲ್ಲಿ ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವನಿಗಿಂತಲೂ ಹೆಚ್ಚಾಗಿದ್ದಾರೆ ಎಂದರೆ ಅವರು ಹಳೆಯ, 
ಕೊಳೆತು ನಾರುತ್ತಿರುವ ಸಮಾಜಕ್ಕೆ ಪರ್ಯಾಯವಾಗಿ ಹೊಸ ಸಮಾಜವೊಂದನ್ನು 


ಸೃಷ್ಟಿಸುತ್ತಿದ್ದಾರೆ ಎಂದೇ ಅರ್ಥ. 


ವೇದಕ್ಕೆ ಒರೆಯ ಕಟ್ಟುವೆ, ಶಾಸ್ತ್ರಕ್ಕೆ ನಿಗಳವನಿಕ್ಕುವೆ, 
ತರ್ಕದ ಬೆನ್ನಬಾರನೆತುವೆ, ಆಗಮದ ಮೂಗ ಕೊಯಿವೆ, 
ನೋಡಯ್ಯಾ ಮಹಾದಾನಿ ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವಾ, 
ಮಾದಾರ ಚೆನ್ನಯ್ಯನ ಮನೆಯ ಮಗ ನಾನಯ್ಯ. 


ಬಸವಣ್ಣನವರು ಮಾದಾರ ಚೆನ್ನಯ್ಯನ ಮನೆಯ ಮಗನಾಗಿ ಪರಿವರ್ತಿತರಾದುದರಿಂದ 
ಮನುಧರ್ಮದ ನಿಜರೂಪ ಅವರಿಗೆ ಕಾಣತೊಡಗಿದೆ. ಅವರು ನೋಡುತ್ತಾರೆ ವೇದವು 
ಖಡ್ಗದಂತಾಗಿರುವುದನ್ನು, ಶಾಸ್ತ್ರವು ಮದ್ದಾನೆಯಂತಾಗಿರುವುದನ್ನು, ತರ್ಕವು ಉಪದ್ವ್ಯಾಪಿ 
ಯಾಗಿದ್ದನ್ನು ಮತ್ತು ಆಗಮ ಎಲ್ಲ ಕಡೆ ಮೂಗು ತೂರಿಸುತ್ತಿರುವುದನ್ನು. ಅಂತೆಯೆ 
ಬಸವಣ್ಣನವರು ವೇದವನ್ನು ಖಡ್ಗವನ್ನಿಡುವ ಚರ್ಮದ ಕವಚದಲ್ಲಿಡುತ್ತೇನೆನ್ನುತ್ತಾರೆ. 
ಮದ್ದಾನೆಗೆ ನಿಗಳ (ಸಂಕೋಲೆ) ಬಿಗಿದು ಕಟ್ಟುವಂತೆ ಶಾಸ್ತ್ರವನ್ನು ಬಿಗಿದು ಕಟ್ಟುವುದಾಗಿ 
ಹೇಳುತ್ತಾರೆ. ಅಸಮಾನತೆಯನ್ನು ಬೆಂಬಲಿಸುವ ಮನುವಿನ ತರ್ಕಕ್ಕೆ ಛಡಿಯೇಟಿನ ಶಿಕ್ಷೆ 
ನೀಡುತ್ತಾರೆ. ಆಗಮದ ಮೂಗ ಕೊಯ್ದು ತಲೆಯೆತ್ತದಂತೆ ಮಾಡುವುದಾಗಿ ನುಡಿಯುತ್ತಾರೆ. 


೩೬ / ಬಸವ ಪ್ರಜ್ಞೆ 


ಮಾದಾರ ಚೆನ್ನಯ್ಯನ ಮನೆಯ ಮಗನಾದ ಕೂಡಲೆ ಅವರು ಪಡೆದುಕೊಂಡ ಅಮಿತ 
ಶಕ್ತಿಯಿದು. ಮಹಾಜ್ಞಾನಿ ಬಸವಣ್ಣನವರು ಶೂದ್ರಶಕ್ತಿಯನ್ನು ಪಡೆದದ್ದರಿಂದಲೇ ಅವರಿಗೆ 
ಒಳ್ಳೆಯ ಮನುಷ್ಯರನ್ನು ಸೃಷ್ಟಿಸುವಂಥ ಸಮಾಜದ ಬೃಹತ್‌ ಕಲ್ಪನೆಯನ್ನು ಮಾಡಲು 
ಸಾಧ್ಯವಾಯಿತು. ಅಷ್ಟೇ ಅಲ್ಲದೆ ತಮ್ಮ ಕಾಲದಲ್ಲೇ ಅಂಥ ಗಣಸಮೂಹ ಪಡೆಯಲು 
ಸಾಧ್ಯವಾಯಿತು. ಎಲ್ಲ ಸನಾತನ ಜ್ಞಾನವುಳ್ಳವರು ಕೂಡ ಇಂಥ ನಿಜಶರಣರ ಸಮ 
ಬರುವುದಿಲ್ಲ: 
ಅಕ್ಷರ, ಗಣಿತ, ಗಾಂಧರ್ವ, ಜ್ಯೋತಿಷ, ತರ್ಕ, ವ್ಯಾಕರಣ, ನಿಘಂಟು, 
ಸಾಲಿಹೋತ್ರ, ಛಂದಸ್ಸು, ಗ್ರಹವಾದ, ಗಾರುಡ, ದ್ಯೂತ, ವೈಶಿಕಶಾಸ್ತ್ರ, ಸಾಮುದ್ರಿಕಶಾಸ್ತ್ರ, 
ಅಶ್ವಶಿಕ್ಷೆ, ಗಜಶಿಕ್ಷೆ, ಗೋಕರ್ಣದಾಡಾಬಂಧ, 
ಮೂಲಿಕಾಸಿದ್ಧಿ ಭೂಚರತ್ವ, ಖೇಚರತ್ವ, ಅತೀತ, ಅನಾಗತ, ವರ್ತಮಾನ, 
ಸ್ಥೂಲ, ಸೂಕ್ಷ್ಮ, ಇಂದ್ರಜಾಲ, ಮಹೇಂದ್ರಜಾಲ, ಒಡ್ಕಾಣಬಂಧಚೇಷ್ಟೆ, ಪರಕಾಯಪ್ರವೇಶ, 
ದೂರದೃಷ್ಟಿ, ದೂರಶ್ರವಣ, ಖಗ್ಯಜಸ್ಸಾಮಾಥರ್ವಣಾದ್ಯನೇಕ ಶ್ರುತಿಸ್ಮೃತಿ, ಪುರಾಣೇತಿ 
ಹಾಸಾದಿ, ಆಯುರ್ದರ್ಶಿ, ನೈಷ್ಟಿಕಾಮುಷ್ಟಿಚಿಂತನೆ, ಚೋರವಿದ್ಯೆ, ಅಮೃತೋದಯ, 
ಭಾಷಾಪರೀಕ್ಷೆ, ವೀಣಾವಿದ್ಕೆ, ಭೃಂಗಿವಿದ್ಯೆ, ಭರತ, ಮಲ್ಲವಿದೈೆ, ಶಸ್ತ್ರವಿದ್ಯೆ, ಧನುರ್ವಿದ್ಯೆ, 
ಡೊಂಬವಿದ್ಯೆ, ಅಗ್ನಿಸ್ತಂಭ, ಜಲಸ್ತಂಭ ವಾಯುಸ್ತಂಭ, ವಾದವಶ್ಯ, ಅಂಜನಸಿದ್ದಿ 
ಘುಟಿಕಾಸಿದ್ದಿ ಮಂತ್ರಸಿದ್ಧಿ ತಂತ್ರಸಿದ್ಧಿ ಇವೆಲ್ಲವಂ ಕಲಿತಡೇನು? ಚೌಷಷ್ಟಿವಿದ್ಯಾ 
ಕಲಾಪ್ರವೀಣನೆನಿಸಿಕೊಂಬನಲ್ಲದೆ ಲಿಂಗಭಕ್ತನೆನಿಸಿಕೊಂಬುದಿಲ್ಲ. ಲಿಂಗವುಳ್ಳ ನಿಜಶರಣಂಗೆ 
ಇವರೆಲ್ಲರು ಸರಿಬಾರರು. ಸಹಜ ಸದ್ಭಕ್ತಿಯಿಲ್ಲದವರನೊಲ್ಲ ನಮ್ಮ ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವರು. 


ಕರ್ಮವಾದ 


ಕರ್ಮವಾದವು ಮನುಸಂಸ್ಕೃತಿಯ ಆಧಾರಸ್ತಂಭವಾಗಿದೆ. ಮನುಷ್ಯನನ್ನು ಸದಾ 
ಪಾಪಪ್ರಜ್ಞೆಯಿಂದ ಬಳಲುವಂತೆ ಮಾಡುತ್ತದೆ. ಅವನ ದುರ್ಗತಿಗೆ ಸುಲಿಗೆ ವ್ಯವಸ್ಥೆ 
ಕಾರಣವಲ್ಲದೆ ಹಿಂದಿನ ಜನ್ಮದ ಪಾಪವೇ ಕಾರಣವೆನ್ನುತ್ತದೆ. ಸದಾ ಸುಲಿಗೆಕೋರರ 
ಪರವಾಗಿರುತ್ತದೆ. ಬಸವಣ್ಣನವರು ಕರ್ಮವಾದದ ಕಡುವಿರೋಧಿಗಳಾಗಿದ್ದರು: 


ಕಬ್ಬುನ ಪರುಷವೇಧಿಯಾದಡೇನು 

ಕಬ್ಬುನ ಹೊನ್ನಾಗದಡಾ ಪರುಷವದೇಕೊ? 

ಮನೆಯೊಳಗೆ ಕತ್ತಲೆ ಹರಿಯದೊಡಾ ಜ್ಯೋತಿಯದೇಕೊ? 
ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವರ ಮನಮುಟ್ಟಿ ಪೂಜಿಸಿ 

ಕರ್ಮ ಹರಿಯದೊಡಾ ಪೂಜೆಯದೇಕೊ? 


ಪರುಷದ ಸ್ಪರ್ಶವಾದಮೇಲೂ ಕಬ್ಬಿಣವು ಚಿನ್ನವಾಗದಿದ್ದರೆ ಆ ಪರುಷದ ಆವಶ್ಯಕತೆ 


ಬಸವ ಪ್ರಜ್ಞೆ / ೩೭ 


ಏನಿದೆ? ಮನೆಯೊಳಗಿನ ಕತ್ತಲೆಯನ್ನು ಕಳೆಯದಿದ್ದರೆ ಜ್ಯೋತಿಯ ಆವಶ್ಯಕತೆ ಏನಿದೆ? 
ಹಾಗೆಯೇ ಮನುಷ್ಯನು ಇಷ್ಟಲಿಂಗ ಪೂಜೆ ಮಾಡಿಯೂ ಕರ್ಮವಾದದಲ್ಲಿ ನಂಬಿಕೆ ಇಟ್ಟರೆ 
ಆ ಇಷ್ಟಲಿಂಗದ ಆವಶ್ಯಕತೆಯಾದರೂ ಏನಿದೆ? ಎಂದು ಬಸವಣ್ಣನವರು ಪ್ರಶ್ನಿಸುತ್ತಾರೆ. 
ಕರ್ಮವಾದವು ಮನುಧರ್ಮದ ತಾಯಿಬೇರಾಗಿದ್ದರಿಂದ ಇಷ್ಟಲಿಂಗ ಪೂಜೆಯ ಉದ್ದೇಶವು 
ಆ ತಾಯಿಬೇರನ್ನೇ ಕೊಚ್ಚಿಹಾಕಿ ಹೊಸ ಮನುಷ್ಯನನ್ನು ಸೃಷ್ಟಿಸುವ ಉದ್ದೇಶವನ್ನು ಹೊಂದಿದೆ 
ಎಂಬುದನ್ನು ಬಸವಣ್ಣನವರು ಇಲ್ಲಿ ತಿಳಿಸಿದ್ದಾರೆ. 


ವೇದ, ಶಾಸ್ತ್ರ ಆಗಮಂಗಳನೋದಿದವರು ಹಿರಿಯರೆ? 

ಕವಿ, ಗಮಕಿ, ವಾದಿ, ವಾಗ್ಮಿಗಳು ಹಿರಿಯರೆ? 

ನಟಿನಿ, ಬಾಣ, ವಿಲಾಸಿ, ಸುವಿದ್ಯವ ಕಲಿತ ಡೊಂಬನೇನು ಕಿರಿಯನೆ? 
ಹಿರಿಯತನವಾವುದೆಂದಡೆ: ಗುಣಜ್ಞಾನ 

ಆಚಾರಧರ್ಮ. ಕೂಡಲಸಂಗನ ಶರಣರು 

ಸಾಧಿಸಿದ ಸಾಧನೆಯ ಹಿರಿಯತನ. 


ಕೂಡಲಸಂಗನ ಶರಣರು ಗುಣವುಳ್ಳ ಜ್ಞಾನವನ್ನೂ ಮತ್ತು ಆಚಾರವುಳ್ಳ ಧರ್ಮವನ್ನೂ 


ಎಡದ ಕೈಯಲಿ ಕತ್ತಿ, ಬಲದ ಕೈಯಲಿ ಮಾಂಸ 

ಬಾಯಲಿ ಸುರೆಯ ಗಡಿಗೆ, ಕೊರಳಲಿ ದೇವರಿರಲು 

ಅವರ ಲಿಂಗನೆಂಬೆ, ಸಂಗನೆಂಬೆ, ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವಾ, 

ಅವರ ಮುಖಲಿಂಗಿಗಳೆಂಬೆನು. 

ತಾವು ಸಾಕ್ಷಾತ್ಕರಿಸಿಕೊಂಡ ಸತ್ಯದ ಬಗ್ಗೆ ಮತ್ತು ಮನುಷ್ಯನ ಬಗ್ಗೆ ಇರುವ ನಂಬಿಕೆಯೆ 

ಇಷ್ಟು ಗಾಢವಾದುದು! ಈ ಕಾರಣದಿಂದಲೇ ಜನ ಸಮುದಾಯ ಅವರನ್ನು ವಿಶ್ವಗುರು 
ಎಂದು ಕೊಂಡಾಡುತ್ತಿದೆ. ದುಷ್ನಟಗಳಿಂದ ಕೂಡಿದ ಒಬ್ಬ ವ್ಯಕ್ತಿ ಲಿಂಗಸಂಪರ್ಕದಲ್ಲಿ 
ಒಳ್ಳೆಯವನಾಗುತ್ತಾನೆಂಬ ನಂಬಿಕೆಯ ಜೊತೆಗೆ ಸ್ಥಾವರದೈವಗಳ ಬಗ್ಗೆ ಬಸವಣ್ಣನವರು 
ಸದಾ ಎಚ್ಚರಿಕೆಯಿಂದ ಇದ್ದಾರೆ. ಅವು ಮೇಲು ಕೀಳಿನಿಂದ ಕೂಡಿದ ಮನುಧರ್ಮಕ್ಕೆ 
ಬದ್ಧವಾದ ಕರ್ಮಸಿದ್ಧಾಂತದ ಅಡಿಪಾಯದ ಮೇಲೇ ನಿಂತಿರುವುದರಿಂದ: 


ಅಂಗದ ಮೇಲೆ ಲಿಂಗಸಾಹಿತ್ಯವಾದ ಬಳಿಕ 
ಸಾವರ ದೈವಕ್ಕೆರಗಲಾಗದು. 
ತಾ 


ಎಂದು ಆದೇಶಿಸುತ್ತಾರೆ. ಮನುಷ್ಯನ ಬಗ್ಗೆ ಇರುವ ಕಾಳಜಿ ಈ ಆದೇಶಕ್ಕೆ ಕಾರಣವಾಗಿದೆ. 
ಬಸವಣ್ಣನವರ ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವ ಏಕ್‌ದಂ ಸೀದಾಸಾದಾ ಇದ್ದಾನೆ. ಆತ ಅಸ್ಪೃಶ್ಯರ 
ಮನೆಗೆ ಹೋಗುತ್ತಾನೆ. ಅವರ ಜೊತೆ ಕುಳಿತು ಅಂಬಲಿ ಕುಡಿಯುತ್ತಾನೆ: 


ವೇದ ನಡನಡುಗಿತ್ತು. ಪಾಸ್ತವಗಲಿ ಕೆಲಕ್ಕೆ ಸಾರಿದ್ದಿತಯ್ಯಾ! 
ತರ್ಕ ತರ್ಕಿಸಲರಿಯದೆ ಮೂಗುವಟ್ಟೆದ್ದಿತಯ್ಯಾ! 

ಆಗಮ ಹೊರತೊಲಗಿ ಅಗಲಿದ್ದಿತಯ್ಯಾ! 

ನಮ್ಮ ಕೂಡಲಸಂಗಯ್ಯನು ಮಾದಾರ ಚೆನ್ನಯ್ಯನ 
ಮನೆಯಲುಂಡ ಕಾರಣ. 


ದುಷ್ಟ ವ್ಯವಸ್ಥೆಯು ಬುಡಮೇಲಾಗಿ ಶಿಷ್ಟ ವ್ಯವಸ್ಥೆಯು ಬರುವುದರ ಮುನ್ಸೂಚನೆಯನ್ನು 
ಬಸವಣ್ಣ ಈ ವಚನದ ಮೂಲಕ ಕೊಟ್ಟಿದ್ದಾರೆ. ಕೂಡಲಸಂಗಯ್ಯ ಮಾದಾರ ಚೆನ್ನಯ್ಯನ 
ಮನೆಯಲ್ಲುಂಡಕೂಡಲೇ ವೈದಿಕ ವ್ಯವಸ್ಥೆ ತಬ್ಬಿಬ್ಬಾಗುತ್ತದೆ. ಪ್ರತಿಗಾಮಿಗಳಿಗೆ ಗಡಿಯಾರದ 
ಮುಳ್ಳು ಉಲ್ಟಾ ತಿರುಗಿದಂತಾಗುತ್ತದೆ. ಇಲ್ಲಿಯವರೆಗೆ ಸಮಾಜವನ್ನು ತಮ್ಮ ಕಪಿಮುಷ್ಟಿ 
ಯಲ್ಲಿಟ್ಟುಕೊಂಡಿದ್ದ ವೇದಗಳು ನಡುಗತೊಡಗುತ್ತವೆ. ಶಾಸ್ತ್ರಗಳು ಪಕ್ಕಕ್ಕೆ ಸರಿಯುತ್ತವೆ. 
ಸುಲಿಗೆ ವ್ಯವಸ್ಥೆಯನ್ನು ಬೆಂಬಲಿಸುವ ತರ್ಕ ಮೌನವಾಗುತ್ತದೆ. ಆಗಮ ಜಾಗ ಖಾಲಿ 
ಮಾಡುತ್ತದೆ. 
ಸಂಪೂರ್ಣವಾಗಿ ತುಳಿತಕ್ಕೊಳಗಾದವರ ಜೊತೆ ಇದ್ದಾಗ ಮಾತ್ರ ಜಡವ್ಯವಸ್ಥೆಯ 
ಸೂಕ್ಷ್ಮ ಕ್ರೌರ್ಯಗಳೆಲ್ಲ ಕಾಣತೊಡಗುತ್ತವೆ. ಹೀಗೆ ಬಸವಣ್ಣನವರು ಆ ಕಾಲದ ಸುಲಿಗೆ 
ವ್ಯವಸ್ಥೆಯ ಬಗ್ಗೆ ಅರಿಯದ್ದು ಯಾವುದೂ ಇರಲಿಲ್ಲ. ಅಂತೆಯೆ ಅವರು ಎಲ್ಲದರ ಬಗ್ಗೆ 
ಇಷ್ಟೊಂದು ಖಚಿತವಾಗಿ ಹೇಳುವ ಶಕ್ತಿಯನ್ನು ಪಡೆದಿದ್ದರು. 
ಸ್ಥಾವರಲಿಂಗವನ್ನು ಪೂಜಿಸುವ ಶೈವರು ಅಸ್ಪೃಶ್ಯರ ಬಗ್ಗೆ ಕಾಳಜಿ ವಹಿಸಲಿಲ್ಲ. ಈ 
ಶಿವಭಕ್ತರು ಅಸ್ಪೃಶ್ಯರ ಬಗ್ಗೆ ಉದಾಸೀನಭಾವ ತಾಳಿದ್ದನ್ನು ಬಸವಣ್ಣನವರು ಪ್ರತಿಭಟಿಸುವ 
ರೀತಿ ನೂತನವಾಗಿದೆ. 
ಲಿಂಗಾರ್ಚನೆ ಮಾಡುವ ಮಹಿಮರೆಲ್ಲರೂ ಸಲಿಗೆವಂತರಾಗಿ ಒಳಗೈದಾರೆ. 
ಆನು ದೇವಾ ಹೊರಗಣವನು. ಸಂಬೋಳಿ ಸಂಬೋಳಿ 
ಎನ್ನುತ್ತ ಇಂಬಿನಲ್ಲಿ ಇದ್ದೇನೆ. ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವಾ 
ನಿಮ್ಮ ನಾಮವಿಡಿದ ಅನಾಮಿಕ ನಾನು. 


ಇಲ್ಲಿ ಬಸವಣ್ಣನವರು ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವನನ್ನು ಉದ್ದೇಶಿಸಿ ಹೇಳುತ್ತಿದ್ದಾರೆ. ಈ 
ಹೇಳುವಿಕೆಯಲ್ಲಿ ಸಾತ್ತ್ವಿಕ ಸಿಟ್ಟು ಇದೆ, ಹಟ ಇದೆ, ದೇವರು ತಮ್ಮ ಜೊತೆಯಲ್ಲಿದ್ದಾನೆಂದು 
ಭಾವಿಸುವ ಉಳ್ಳಪರ ಒಣ ಧಿಮಾಕಿನ ಸಲಿಗೆಯನ್ನು ಸೂಕ್ಷ್ಮವಾಗಿ ಗ್ರಹಿಸಿ ವಿರೋಧಿಸುವ 
ಭಾವವಿದೆ. ಅವರು ಸತ್ಕಾಗ್ರಹ ಮಾಡುವವರಂತೆ ದೇವಸ್ಥಾನದ ಹೊರಗೆ ನಿಂತು 
ಹೇಳುತ್ತಿದ್ದಾರೆ. ಅಸ್ಪೃಶ್ಯರ ಪರವಾಗಿ ಹೇಳುತ್ತಿದ್ದಾರೆ. "ಅಸ್ಪೃಶ್ಯ'ರಾಗಿಯೇ ಹೇಳುತ್ತಿದ್ದಾರೆ. 
"ಹೊರಗಣವನು', "ಸಂಬೋಳಿ' ಮತ್ತು "ಅನಾಮಿಕ' ಪದಗಳು ಬಸವಣ್ಣನವರು ಅಸ್ಪೃಶ್ಯರ 


ಆಲ” 


ಜೊತೆ ಅದ್ವೈತವನ್ನು ಸಾಧಿಸಿದ್ದನ್ನು ಸೂಚಿಸುತ್ತವೆ. "ಸಂಬೋಳಿ ಸಂಬೋಳಿ ಎನ್ನುತ್ತ 
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೧೧7೧ 


ಇಂಬಿನಲ್ಲಿ (ದೂರದಲ್ಲಿ) ಇದ್ದೇನೆ' ಎನ್ನುವಲ್ಲಿ ಸಂಬೋಳಿ ಪದ ಎಚ್ಚರಿಕೆಯ ಸೂಚಕವಾಗಿದೆ. 
"ಎಚ್ಚರ, ದೂರದಲ್ಲಿ ಇದ್ದರೂ ಗಮನಿಸುತ್ತಿದ್ದೇನೆ' ಎಂದು ಎಚ್ಚರಿಕೆ ನೀಡುತ್ತಿದ್ದಾರೆ. ಹೀಗೆ 
ಅವರ ವಿಚಾರ ಹೊಸ ಧರ್ಮದ ಅಡಿಪಾಯವಾಗಿದೆ. 

ಬಸವಣ್ಣನವರು ಅಸ್ಪೃಶ್ಯರ ಪರವಾಗಿ ಮಾತ್ರ ನಿಂತಿಲ್ಲ. ಅನೈತಿಕ ಸಂಬಂಧದಿಂದ 
ಜನಿಸಿ ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ ಅತಿ ಕನಿಷ್ಠವಾಗಿ ಬದುಕುತ್ತಿದ್ದ ಮಕ್ಕಳ ಪರವಾಗಿಯೂ ನಿಲ್ಲುತ್ತಾರೆ. 
ಅವರೆಷ್ಟು ಸಂವೇದನಾಶೀಲರೆಂದರೆ ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವನ ಸಾಕ್ಷಿಯಾಗಿ ತಾವೇ ಅಂಥ 
ಮಗುವಾಗುತ್ತಾರೆ. 


ಚೆನ್ನಯ್ಯನ ಮನೆಯ ದಾಸನ ಮಗನು 
ಕಕ್ಕಯ್ಯನ ಮನೆಯ ದಾಸಿಯ ಮಗಳು 
ಇವರಿಬ್ಬರು ಹೊಲದಲು ಬೆರಣಿಗೆ ಹೋಗಿ, 
ಸಂಗವ ಮಾಡಿದರು. 

ಇವರಿಬ್ಬರಿಗೆ ಹುಟ್ಟಿದ ಮಗ ನಾನು 
ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವ ಸಾಕ್ಷಿಯಾಗಿ. 


ಮನುಧರ್ಮ ಜಾತಿಸಂಕರಕ್ಕೆ ವಿರುದ್ಧವಾಗಿತ್ತು. ಆದರೆ ಜಾತಿಸಂಕರವೇ ಬಸವಧರ್ಮದ 
ಉಸಿರಾಗಿತ್ತು. ನೈತಿಕ ಶಕ್ತಿಯ ಮುಂದೆ ಜಾತಿ ಎಂಬುದು ಎಷ್ಟು ಟೊಳ್ಳು ಎಂಬುದನ್ನು 
ಬಸವಣ್ಣನವರು ತಮ್ಮ ಜೀವಿತಾವಧಿಯಲ್ಲೇ ತೋರಿಸಿಕೊಟ್ಟರು. ಕಲ್ಯಾಣ ಕ್ರಾಂತಿಯ 
ದೀಪ ಎಂದೂ ನಂದುವಂಥದ್ದಲ್ಲ ಎಂಬುದು ಈ ಜಗತ್ತಿಗೆ ಅರಿವಾಗತೊಡಗಿದೆ. 


ಕುಲವನರಸುವರೇ ಶರಣರಲ್ಲಿ, 

ಜಾತಿಸಂಕರವಾದ ಬಳಿಕ? 
ಎಂದು ಬಸವಣ್ಣನವರು ಪ್ರಶ್ನಿಸುತ್ತಾರೆ. ಶರಣಗಣದಲ್ಲಿ ಮಧುವಯ್ಯ ಬ್ರಾಹ್ಮಣರಲ್ಲ, 
ಹರಳಯ್ಯ ಸಮಗಾರರಲ್ಲ, ಶರಣರು ಅಷ್ಟೇ. 


“ಕೊಲುವನೇ ಮಾದಿಗ, ಹೊಲಸು ತಿಂಬವನೇ ಹೊಲೆಯ; 

ಕುಲವೇನೋ ಅವದಿರ ಕುಲವೇನೋ? 

ಸಕಲ ಜೀವಾತ್ಮರಿಗೆ ಲೇಸನೆ ಬಯಸುವ 

ನಮ್ಮ ಕೂಡಲಸಂಗನ ಶರಣರೇ ಕುಲಜರು. 

ಇಲ್ಲಿ "ಕೊಲ್ಲುವ' ಮತ್ತು "ಹೊಲಸು ತಿನ್ನುವ' ಪದಗಳು ಯಜ್ಞಕ್ಕೆ ಸಂಬಂಧಿಸಿದವು 

ಗಳಾಗಿವೆ. ಯಜ್ಞೋಪಜೀವಿಗಳು ಯಜ್ಞಕ್ಕಾಗಿ ಬಲಿ ಕೊಡುವುದರಲ್ಲಿ (ಕೊಲ್ಲುವುದರಲ್ಲಿ) 
ಮತ್ತು ಕಾಯಕ ಮಾಡದೆ "ಹೊಲಸು' ತಿನ್ನುವುದರಲ್ಲಿ ತಲ್ಲೀನರಾಗಿದ್ದಾರೆಂದು ಅವರು 
ಸೂಚಿಸುತ್ತಾರೆ. ಜೀವಿಗಳನ್ನು ಬಲಿ ತೆಗೆದುಕೊಳ್ಳುವ ಯಜ್ಞವನ್ನು ವಿರೋಧಿಸುವ ಶರಣರು 
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ಸಕಲ ಜೀವಾತ್ಮರಿಗೆ ಲೇಸನೇ ಬಯಸುವವರು ಎಂದು ಹೇಳುವುದರ ಮೂಲಕ 
ಪರ್ಯಾಯ ಕಾಯಕವ್ಯವಸ್ಥೆಯ ಕಲ್ಪನೆ ಮೂಡಿಸುತ್ತಾರೆ. ಭೌತಿಕ ಮತ್ತು ಆಧ್ಯಾತ್ಮಿಕ 
ತಳಹದಿಯ ಈ ವ್ಯವಸ್ಥೆಯಲ್ಲಿ "ಬೇಡುವಾತ ಭಕ್ತನಲ್ಲ. ಬಸವಣ್ಣನವರು ಇದು ನಮಗೆ 
ಕೊಟ್ಟ ಬಳುವಳಿ. ಇಂಥ ಸಮಾಜಕ್ಕಾಗಿ ವಿಶ್ವ ಹಾತೊರೆಯುತ್ತಿದೆ. 


ಸಮಕಾಲೀನ ಶರಣರ ಕಣ್ಣಲ್ಲಿ ಬಸವಣ್ಣ 


ವಿನಯ ಕರುಣೆಗಳ ಮಹಾಸಾಗರವಾಗಿದ್ದ ಬಸವಣ್ಣನವರನ್ನು ಸಮಕಾಲೀನ 
ಶರಣರು ಹೃದಯತುಂಬಿ ಕೊಂಡಾಡಿದ್ದಾರೆ. ಬಸವ ಶಬ್ದವು ಧ್ವನಿಯಾಗಿ, ಮಂತ್ರವಾಗಿ 
ಅವರ ಅಂತರಾಳದಲ್ಲಿ ಮಿಡಿಯುತ್ತಿತ್ತು. 


ಕಲ್ಮಾಣವೆಂಬ ಪ್ರಣತೆಯಲ್ಲಿ ಭಕ್ತಿರಸವೆಂಬ ತೈಲವನೆರೆದು, 
ಆಚಾರವೆಂಬ ಬತ್ತಿಗೆ ಬಸವಣ್ಣನೆಂಬ ಜ್ಯೋತಿಯ ಮುಟ್ಟಿಸಲು, 
ತೊಳಗಿ ಬೆಳಗುತ್ತಿದ್ದಿತಯ್ಕಾ ಶಿವನ ಪ್ರಕಾಶ! 
ಬೆಳಗಿನೊಳಗೆ ಒಪ್ಪತ್ತಿದ್ದರಯ್ಕಾ ಅಸಂಖ್ಯಾತ ಭಕ್ತಗಣಂಗಳು. 
ಶಿವಭಕ್ತರಿದ್ದ ಕ್ಷೇತ್ರವೇ ಅವಿಮುಕ್ತಕ್ಷೇತ್ರವೆಂಬುದು ಹುಸಿಯೇ? 
ಶಿವಭಕ್ತರಿದ್ದ ದೇಶ ಪಾವನವೆಂಬುದು ಹುಸಿಯೆ? 
ಗುಹೇಶ್ವರಲಿಂಗದಲ್ಲಿ ಎನ್ನ ಪರಮಾರಾಧ್ಯ ಸಂಗನಬಸವಣ್ಣನ 
ಕಂಡು ಬದುಕಿದೆನು ಕಾಣಾ ಸಿದ್ಧರಾಮಯ್ಯಾ 
-ಅಲ್ಲಮಪ್ರಭುಗಳು 
ವ್ಯೋಮಮೂರುತಿ, ಶೂನ್ಯಸಿಂಹಾಸನಾಧೀಶ್ವರ ಅಲ್ಲಮ ಪ್ರಭುಗಳು ಬಸವಣ್ಣನವರನ್ನು 
ಗುಹೇಶ್ವರ ಲಿಂಗದಲ್ಲಿ ಕಂಡು ಬದುಕುವ ಪರಿಯನ್ನು ಅರಿತಾಗ ಬಸವಣ್ಣನವರ ವ್ಯಕ್ತಿತ್ವದ 
ಕಲ್ಪನೆ ಮೂಡುವುದು. ಇಲ್ಲಿ ಪ್ರಭುಗಳು ಶಿಷ್ಟ ಸಮಾಜದ ಕಲ್ಪನೆಯನ್ನು ಕೊಡುತ್ತಾರೆ. ಅದೇ 
ಪವಿತ್ರ ಕ್ಷೇತ್ರವೆನ್ನುತ್ತಾರೆ. ಅಂಥ ಸಮಾಜವನ್ನು ಒಳಗೊಂಡ ದೇಶದ ಕಲ್ಪನೆ ಮೂಡಿಸುತ್ತಾರೆ. 
ಬಸವಣ್ಣನೆಂಬ ಜ್ಯೋತಿಯಿಂದಾಗಿ ಇದೆಲ್ಲ ಸಾಧ್ಯ ಎಂಬುದನ್ನು ಸೂಚಿಸುತ್ತಾರೆ. 
ಆದಿ ಅನಾದಿಗಳಿಂದತ್ತಲಯ್ಕಾ ಬಸವಣ್ಣನು; 
ಮೂದೇವರ ಮೂಲಸ್ಥಾನವಯ್ಯಾ ಬಸವಣ್ಣನು; 
ನಾದಬಿಂದು ಕಳಾತೀತ ಆದಿ ನಿರಂಜನನಯ್ಯಾ ಬಸವಣ್ಣನು; 
ಆ ನಾದಸ್ವರೂಪವೇ ಬಸವಣ್ಣನಾದ ಕಾರಣ; 
ಆ ಬಸವಣ್ಣನ ಶ್ರೀಪಾದಕ್ಕೆ ನಮೋ ನಮೋ ಎನುತಿರ್ದೆನು 
ಕಾಣಾ ಚೆನ್ನಮಲ್ಲಿಕಾರ್ಜುನಯ್ಯ 
“ಅಕ್ಕಮಹಾದೇವಿ 
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ಅಕ್ಕನ ಈ ವಚನದಲ್ಲಿ ಪ್ರೀತಿ ಉಕ್ಕುತ್ತಿದೆ. ಬಸವಣ್ಣನವರನ್ನು ಮೂದೇವರ ಮೂಲ 
ಸ್ಥಾನದಲ್ಲಿರಿಸಿದ್ದಾಳೆ. ಮನುಷ್ಯನೇ ದೇವರಾಗುವ ಬಗೆ ಹೇಗೆಂಬುದನ್ನು ಬಸವಣ್ಣನವರು 
ಸ್ವಯಂ ನಡೆದು ತೋರಿಸಿಕೊಟ್ಟಿದ್ದನ್ನು ಸೂಚಿಸುತ್ತಾಳೆ. 


ಹಮ್ಮುಬಿಮ್ಮಳಿದ ಅನವರತ ಶಿವ ನೀನು; 
ಎನ್ನ ಕರಸ್ಥಲದ ಕಳೆ ನೀನು; 
ಎನ್ನ ಮನೋಮಧ್ಯದ ಸ್ವಯಂಜ್ಯೋತಿ ನೀನು; 
ಅಮಲೇಶ್ವರ ಲಿಂಗದ ಅನುವಿನ ಕಳೆ ನೀನು; 
ಸಂಗನಬಸವಣ್ಣಾ 
-ಆಯ್ದಕ್ಕಿ ಮಾರಯ್ಯ 


ಅಹಂಕಾರರಹಿತ ಬಸವಣ್ಣನಂಥವರು ಮನೋಮಧ್ಯದ ಜ್ಯೋತಿಯಾದಾಗ ಮಾತ್ರ 
ಜಗತ್ತಿನ ಅರಿವಾಗುವುದು. ಆಯ್ದಕ್ಕಿ ಮಾರಯ್ಯನವರಂಥ ಕಾಯಕ ಜೀವಿಗಳು ಬಸವಣ್ಣನವರ 
ಹೃದಯಸ್ಪರ್ಶದಿಂದ ಅರಿವಿನ ಶ್ರೀಮಂತಿಕೆ ಗಳಿಸಿದ್ದು ವಚನ ಚಳವಳಿಯ ವೈಶಿಷ್ಟ್ಯವಾಗಿದೆ. 


O 
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ಬಸವಣ್ಣನವರ ಆರ್ಥಿಕ ಚಿಂತನೆ 


ಓಔಸವಣ್ಣನವರದು ಇಷ್ಟಲಿಂಗ ಕುರುಹಿನ ಏಕೇಶ್ವರವಾದಿ ಧರ್ಮ. ವರ್ಗ, ವರ್ಣ, 
ಜಾತಿ ಮತ್ತು ಲಿಂಗಭೇದವನ್ನು ವಿರೋಧಿಸುವಂಥದ್ದು. ಅವರು ತಮ್ಮ ಕನಸಿನ ಈ 
ಹೊಸಧರ್ಮವನ್ನು ಮಾನವೀಯತೆ, ನೀತಿ, ವೈಚಾರಿಕತೆ, ತರ್ಕಬದ್ಧತೆ ಮತ್ತು ಸಮೂಹ 
ಪ್ರಜ್ಞೆಯ ಆಧಾರದ ಮೇಲೆ ವಾಸ್ತವಕ್ಕಿಳಿಸಿದರು. ಈ ಮಾನವೀಯ ಧರ್ಮ, ಮಾನವ 
ಸಂಪನ್ಮೂಲದ ಸದ್ದಳಕೆಯೊಂದಿಗೆ ತನ್ನದೇ ಆದ ನೈತಿಕ ಅರ್ಥವ್ಯವಸ್ಥೆಯನ್ನೂ ಹೊಂದಿತ್ತು 
ಎಂಬುದು ಮುಖ್ಯವಾದುದು. 

ಮಹಾನುಭಾವಿ ಬಸವಣ್ಣನವರು ಆರ್ಥಿಕ ತಜ್ಞರೂ ಆಗಿದ್ದರು. ಅಂತೆಯೆ ಬಿಜ್ಜಳನ 
ಭಂಡಾರಿಯೂ ಆದರು. ಅವರ ಆರ್ಥಿಕ ಸಿದ್ಧಾಂತ ಬಿಜ್ಜಳನ ಭಂಡಾರವನ್ನು ತುಂಬಿಸುವುದರ 
ಜೊತೆಗೇ ಜನರ ಜೀವನ ಮಟ್ಟವನ್ನು ಹೆಚ್ಚಿಸುವಲ್ಲಿ ಸಫಲವಾಯಿತು. 

ಜನಪದ ಕವಿಯೊಬ್ಬ ಬಸವಣ್ಣನವರ ಈ ಪ್ರತಿಭೆಯನ್ನು ತ್ರಿಪದಿಯೊಂದರಲ್ಲಿ 
ಹಿಡಿದಿಟ್ಟ ರೀತಿ ಅನುಪಮವಾಗಿದೆ: 


“ಬಸವ ರಾಜ್ಯದ ಸಿರಿಯು, ಬಸವ ಬಡವರ ನಿಧಿಯು 
ಬಸವ ಮಳೆ ಬೆಳೆಯು ನಾಡೊಳಗೆ ನಿಜದೀಪ 
ಬಸವನೇ ಸಗ್ಗಸೋಪಾನ. 


ಕಾಯಕ ತತ್ತ್ವದಿಂದ ಮಾನವಶಕ್ತಿಯನ್ನು ಬಳಸುತ್ತ ಉತ್ಪಾದನೆಯನ್ನು ಹೆಚ್ಚಿಸುವುದರ 
ಮೂಲಕ ಜನರ ಬದುಕು ಸಮೃದ್ಧವಾಗುವಂತೆ ಬಸವಣ್ಣನವರು ನೋಡಿಕೊಂಡರು. ಅವರ 
ಈ ಪ್ರಯತ್ನದಿಂದಾಗಿ ಬಿಜ್ಜಳನ ಭಂಡಾರ ಸಹಜವಾಗಿಯೇ ತುಂಬಿತು. ಕಲ್ಮಾಣದಲ್ಲಿ 
ನೀಡುವವರು ಇದ್ದರು ಆದರೆ ಬೇಡುವವರಿರಲಿಲ್ಲ. ಅಂತೆಯೆ ಬಸವಣ್ಣನವರು "ರಾಜ್ಯದ 
ಸಿರಿ' ಆದಂತೆಯೆ "ಬಡವರ ನಿಧಿ'ಯೂ ಆದರು.” ಒಂದು ದೇಶ ಸ್ವಾವಲಂಬನೆ 
ಸಾಧಿಸುವುದು ಹೇಗೆ ಎಂಬುದನ್ನು ನಿರಕ್ಷರಿ ಜನಪದ ಕವಿ ಬಸವಣ್ಣನವರ ಶಕ್ತಿಯನ್ನು 
ಅರಿಯುವುದರ ಮೂಲಕ ಈ ಒಂದು ಸಾಲಿನಲ್ಲಿ ತಿಳಿಸಿದ್ದನ್ನು ಮರೆಯಲು ಸಾಧ್ಯವೇ ಇಲ್ಲ. 
ಈ ಜನಪದ ಕವಿ ಇಷ್ಟಕ್ಕೆ ನಿಲ್ಲದೆ, “ಬಸವ ಮಳೆ ಬೆಳೆಯು ನಾಡೊಳಗೆ” ಎಂದೂ 
ಹೇಳುತ್ತಾನೆ. ಈ ಸಾಲನ್ನು ಓದುವಾಗ, ಅರ್ಥಶಾಸ್ತ್ರದಲ್ಲಿ ೧೯೯೮ರ ನೊಬೆಲ್‌ ಪ್ರಶಸ್ತಿ 
ವಿಜೇತ ಮಾನವತಾವಾದಿ ಅರ್ಥಶಾಸ್ತ್ರಜ್ಞ ಅಮರ್ತ್ಯ ಸೇನ್‌ ಅವರ ನೆನಪಾಗುತ್ತದೆ.! 
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“Famines donot happen in democracies” ಎಂದು ಅಮರ್ತ್ಯ ಸೇನ್‌ ಅವರು 
ಹೇಳಿದ್ದಾರೆ. ನಿಜವಾದ ಪ್ರಜಾಪುಭುತ್ವವಿದ್ದಲ್ಲಿ ಬರಗಾಲ ಕಾಲಿಡುವುದಿಲ್ಲ ಎಂಬ ಅವರ 
ಸಿದ್ಧಾಂತಕ್ಕೂ ನಮ್ಮ ಜನಪದ ಕವಿ “ಬಸವ ಮಳೆ ಬೆಳೆಯು ನಾಡೊಳಗೆ'' ಎಂದು 
ತಿಳಿಸುವುದಕ್ಕೂ ಎಷ್ಟೊಂದು ಸಾಮ್ಯವಿದೆ! ಬಸವಣ್ಣನವರ ಪ್ರಜಾಪ್ರಭುತ್ವವಾದಿ ನಿಲುವನ್ನು 
ಬಿಜ್ಜಳ ಪ್ರಶ್ನಿಸಿದಾಗಲೇ ಕಲ್ಯಾಣ ಹಾಳಾಯಿತು ಎಂಬುದನ್ನು ಮರೆಯಬಾರದು. “ಊರಮುಂದೆ 
ಹಾಲ ಹಳ್ಳ ಹರಿವುತ್ತಿರಲು.... ಬಿಜ್ಜಳನ ಭಂಡಾರವೆನಗೇಕಯ್ಯಾ” ಎಂದು ಬಸವಣ್ಣನವರು 
ಹೇಳುವಲ್ಲಿ ಕಾಯಕನಿಷ್ಠೆಯ ಜನಸಮುದಾಯವೇ ಹಾಲಹಳ್ಳವಾಗುತ್ತದೆ. ಅದರ ಮುಂದೆ 
ಬಿಜ್ಜಳನ ಭಂಡಾರ ಏನೂ ಅಲ್ಲ. ಬಿಜ್ಜಳನ ಭಂಡಾರವು ಸರಂಜಾಮಿ ಯುಗದ 
ಪ್ರತೀಕವಾದರೆ, ಕಾಯಕ ನಿಷ್ಠೆಯ ಜನಸಮುದಾಯವು ಪ್ರಜಾಪ್ರಭುತ್ವದ ಪ್ರತೀಕವಾಗಿದೆ. 
ಈ ಜನರಿಂದಾಗಿ ಬಿಜ್ಜಳನ ಭಂಡಾರವೂ ತುಂಬಿದೆ. ಅಂತೆಯೆ ಬಸವಣ್ಣನವರೆಂದರೆ 
ಬರಗಾಲವಲ್ಲ, ಮಳೆ ಬೆಳೆ. 

ಪ್ರಕೃತಿ ಸಮೇತವಾಗಿ ಸಕಲ ಜೀವಾತ್ಮರಿಗೆ ಲೇಸು ಬಯಸುವುದೇ ಪ್ರಜಾಪ್ರಭುತ್ವ. 
ಅದನ್ನೇ ಶರಣರು ಪ್ರತಿಪಾದಿಸಿದರು. ಅಂಥ ಪ್ರಜಾಪ್ರಭುತ್ವದಲ್ಲಿ ಬರಗಾಲವಿರದು 
ಎಂಬುದು ಅಮರ್ತ್ಯ ಸೇನ್‌ ಅವರ ಸಿದ್ಧಾಂತ. 

ಅಮರ್ತ್ಯ ಸೇನ್‌ ಅವರು ಕೌಟಿಲ್ಯನ ಅರ್ಥಶಾಸ್ತ್ರದ ಪ್ರಾಮುಖ್ಯವನ್ನು ಗುರುತಿಸಿದರೂ 
ಅದೊಂದು “ಅನೈತಿಕ ದಾಖಲೆ” ಎಂದು ಅಧಿಕಾರವಾಣಿಯಿಂದ ಹೇಳುವ ಧೈರ್ಯ 
ತೋರಿದವರು. 

ಅರ್ಥಶಾಸ್ತ್ರದಲ್ಲಿ ನೈತಿಕತೆಯನ್ನು ಅರಸುವ ಅಮರ್ತ್ಯ ಸೇನ್‌ ಅವರು ಆಡ್ಕಂ ಸ್ಮಿತ್‌ 
ಬಗ್ಗೆ ತೋರುವ ಗೌರವ ಹೃದಯಂಗಮವಾಗಿದೆ. 

“Adam Smith's ! ‘The Theory of Moral Sentiments’ in many 
ways a more complete book than the Wealth of Nations” ಎಂದು 
ಅಮರ್ತ್ಯ ಸೇನ್‌ ಅವರು ಹೇಳಿದ್ದಾರೆ. ಅವರಿಗೆ ರಾಷ್ಟ್ರಗಳ ಸಂಪತ್ತಿಗಿಂತಲೂ ನೈತಿಕ 
ಭಾವನೆಗಳ ಸಿದ್ದಾಂತ ಹೆಚ್ಚು ಮುಖ್ಯವಾಗಿ ಕಾಣುತ್ತದೆ. ಹೀಗಾಗಿ ಸ್ಮಿತ್‌ರ ವಿಶ್ವಪ್ರಸಿದ್ಧ ಕೃತಿ 
"ವೆಲ್ತ್‌ ಆಫ್‌ ನೇಷನ್ಸ್‌'ಗಿಂತಲೂ "ದಿ ಥೇರಿ ಆಫ್‌ ಮಾರಲ್‌ ಸೆಂಟಿಮೆಂಟ್ಸ್‌' ಹೆಚ್ಚು 
ಮಹತ್ವಪೂರ್ಣವಾಗಿ ಕಾಣುತ್ತದೆ. 

ಸ್ಕಾಟ್‌ಲಂಡ್‌ನ ಆಡ್ಕಂ ಸ್ಮಿತ್‌ ೧೮ನೇ ಶತಮಾನದ ಸಾಮಾಜಿಕ ತತ್ತ್ವಜ್ಞಾನಿ 
ಮತ್ತು ರಾಜಕೀಯ ಅರ್ಥಶಾಸ್ತ್ರಜ್ಞರಾಗಿದ್ದರು. ಅರ್ಥಶಾಸ್ತ್ರವು ನೈತಿಕತೆಯ ಪಾತಳಿಯ 
ಮೇಲೆ ನಿಲ್ಲಬೇಕು ಮತ್ತು ಮಾನವನು ಸಹಜವಾಗಿಯೆ ಸ್ವಾತಂತ್ರ್ಯವನ್ನು ಅನುಭವಿಸಬೇಕು 
ಎಂಬುದು ಅವರ ಆಶಯವಾಗಿತ್ತು. ಬಸವಣ್ಣನವರು ೧೨ನೆಯ ಶತಮಾನದಲ್ಲಿ ಇಂಥ 
ಆಶಯಗಳನ್ನೇ ಪ್ರತಿಪಾದಿಸಿ ತಮ್ಮ ಕಾಲದ ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ ಕಾರ್ಯರೂಪಕ್ಕೆ ತಂದರು. ಆ 
ಮೂಲಕ ನವಸಮಾಜದ ಹರಿಕಾರರಾದರು. 


೪೪ / ಬಸವ ಪ್ರಜ್ಞೆ 


ಬಸವಣ್ಣನವರ ಆರ್ಥಿಕ ಪರಿಕಲ್ಪನೆಯ ವ್ಯಾಪ್ತಿ ಇನ್ನೂ ವಿಶಾಲವಾಗಿತ್ತು. ಅದು 
ಅಪರಿಗ್ರಹ ಕಲ್ಪನೆಯಿಂದ ಮತ್ತು ಬಡ್ಡಿ ಇಲ್ಲದ ಆರ್ಥಿಕ ವ್ಯವಸ್ಥೆಯಿಂದ ಕೂಡಿತ್ತು. 

ಯೇಸು ಕ್ರಿಸ್ತ, ಪೈಗಂಬರ ಮತ್ತು ಬಸವಣ್ಣನವರು ಬಡ್ಡಿಯನ್ನು ತೀವ್ರವಾಗಿ 
ವಿರೋಧಿಸಿದ್ದಾರೆ. ಅದು ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ ಅನೈತಿಕ ಶಕ್ತಿಯನ್ನು ಬೆಳೆಸುವಂಥದ್ದೆಂಬುದು 
ಅವರಿಗೆ ಮನವರಿಕೆಯಾಗಿತ್ತು. 

ಮನುಷ್ಯನ ಕಾಯಕವು ಹಣವನ್ನು ಹಡೆಯಬೇಕೆ ಹೊರತು ಹಣವು ಹಣವನ್ನು 
ಬಡ್ಡಿಯ ರೂಪದಲ್ಲಿ ಹಡೆಯಬಾರದು ಎಂಬುದು ಬಸವಣ್ಣನವರ ದೃಢನಿಲುವಾಗಿತ್ತು. 
ಕಾಯಕವೆಂಬುದು ಬರಿ ಹಣ ಗಳಿಸುವ ಕ್ರಿಯೆಯಲ್ಲ. ಮನುಷ್ಯನ ದೈಹಿಕ, ಮಾನಸಿಕ 
ಸಮತೋಲನದೊಂದಿಗೆ ತಾತ್ತ್ವಿಕ ನಿಲುವನ್ನು ಕಂಡುಕೊಳ್ಳಲು ಸಹಾಯಕವಾಗುವಂಥದ್ದು. 
ಅಂತೆಯೆ ಆಯ್ದಕ್ಕಿ ಲಕ್ಕಮ್ಮ, ಹೆಚ್ಚು ಅಕ್ಕಿಯನ್ನು ಆರಿಸಿಕೊಂಡು ಬಂದ ಗಂಡ ಆಯ್ದಕ್ಕಿ 
ಮಾರಯ್ಯನಿಗೆ “ಆಸೆಯೆಂಬುದು ಅರಸಂಗಲ್ಲದೆ ಶಿವಭಕ್ತರಿಗುಂಟೇ ಅಯ್ಯಾ” ಎಂದು 
ಕೇಳುತ್ತಾಳೆ. 


“ಹೊನ್ನಿನೊಳಗೊಂದೊರೆಯ, ಸೀರೆಯೊಳಗೊಂದೆಳೆಯ 

ಇಂದಿಂಗೆ ನಾಳಿಂಗೆ ಬೇಕೆಂದೆನಾದಡೆ 

ನಿಮ್ಮಾಣೆ ನಿಮ್ಮ ಪ್ರಮಥರಾಣೆ. 

ನಿಮ್ಮ ಶರಣರಿಗಲ್ಲದೆ ಮತ್ತೊಂದನರಿಯೆ ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವಾ.” 


ಎಂದು ಬಸವಣ್ಣನವರು ಹೇಳುವಲ್ಲಿ ನರನ ಸಂಗ್ರಹ ಬುದ್ಧಿಯಿಂದ ಜಗತ್ತು ನರಳುವುದನ್ನು 
ತಡೆಗಟ್ಟಲು ಅಪರಿಗ್ರಹದ ಬದುಕು ಅವಶ್ಯ ಎಂಬುದು ಮನದಟ್ಟಾಗುತ್ತದೆ. 


“ಹೆಡೆದೊಡವೆ ವಸ್ತುವನು ಮೃಡಭಕ್ತರಿಗಲ್ಲದೆ ಕಡಬಡ್ಡಿಯ ಕೊಡಲಾಗದು.” 


ಎಂದು ಬಸವಣ್ಣನವರು ಪ್ರತಿಪಾದಿಸುತ್ತಾರೆ. ಬಡ್ಡಿ ಅಷ್ಟೇ ಅಲ್ಲ ಕಡ ಕೊಡುವುದನ್ನೂ 
ವಿರೋಧಿಸುತ್ತಾರೆ. ಶಿವಶರಣರು ಶಿವಶರಣರಿಗೆ ಕೊಡಬೇಕು. ಶಿವಶರಣರು ಅನಾವಶ್ಯಕವಾಗಿ 
ಏನನ್ನೂ ಪಡೆಯುವವರಲ್ಲ ಒಂದು ವೇಳೆ ಅವರಲ್ಲಿ ಏನಾದರೂ ಸಂಗ್ರಹವಾದರೆ ಕಷ್ಟದಲ್ಲಿ 
ಇರುವವರಿಗೆ ಕೊಡುವವರು. 

ಸೋವಿಯತ್‌ ದೇಶ ಪತನವಾಗುವವರೆಗೆ ಅಲ್ಲಿ ಹಣಕ್ಕೆ ಬಡ್ಡಿ ಕೊಡುವ ವ್ಯವಸ್ಥೆ 
ಇದ್ದಿದ್ದಿಲ್ಲ. ಹೀಗಾಗಿ ಅಲ್ಲಿ ಕಮ್ಯೂನಿಸ್ಟ್‌ ಸರ್ಕಾರ ಇರುವವರೆಗೆ ಯಾವುದೇ ಜೀವನಾವಶ್ಯಕ 
ವಸ್ತುಗಳ ಬೆಲೆ ಏರಲಿಲ್ಲ. ಒಬ್ಬ ವ್ಯಕ್ತಿ ತನ್ನ ಮುತ್ತಾತನ ಕಾಲದಲ್ಲಿ ಸಿಗುತ್ತಿದ್ದ ಬೆಲೆಗೇ 
ವಸ್ತುಗಳನ್ನು ಕೊಳ್ಳುತ್ತಿದ್ದ ಆದರೆ ಸೋವಿಯತ್‌ ದೇಶ ಪತನವಾದನಂತರ ಒಂದು 
ವಸ್ತುವಿನ ಬೆಲೆ ನೂರಾರು ಪಟ್ಟು ಏರಿದೆ! 

ಹಣವು ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ ಸತ್ಪಾತ್ರಕ್ಕೆ ಸಲ್ಲಬೇಕು. ಆದರೆ “ಪಾಪಿಯ ಗನ ಪ್ರಾಯಶ್ಚಿತ್ತಕ್ಕಲ್ಲದೆ 
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ಸತ್ಪಾತ್ರಕ್ಕೆ ಸಲ್ಲದಯ್ಕಾ'” ಎಂದು ಬಸವಣ್ಣನವ' : ಹೇಳುತ್ತಾರೆ. ನಾವು ಗಳಿಸುವ ಹಣವನ್ನು 
ನೈತಿಕ ಮತ್ತು ಸಾಮಾಜಿಕ ಜವಾಬ್ದಾರಿಯಿಂದ ಖರ್ಚು ಮಾಡಬೇಕು. ಇಲ್ಲದಿದ್ದರೆ 
ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ ನೈತಿಕ ಅಧಃಪತನವಾಗುತ್ತದೆ. ಅಂಥ ಅಧಃಪತನವನ್ನು ನಾವಿಂದು ಎಲ್ಲೆಡೆ 


“ಉದಯದ ಮಾಗಿಯ ಬಿಸಿಲು ಅಂಗಕ್ಕೆ ಹಿತವಾಯಿತ್ತು. 
ಮಧ್ಯಾಹ್ನದ ಬಿಸಿಲು ಅಂಗಕ್ಕೆ ಕರಕಠಿಣವಾಯಿತ್ತು. 

ಮೊದಲಲ್ಲಿ ಲಿಂಗಭಕ್ತಿ ಹಿತವಾಯಿತ್ತು. 

ಕಡೆಯಲ್ಲಿ ಜಂಗಮಭಕ್ತಿ ಕಠಿಣವಾಯಿತ್ತು. 

ಇದು ಕಾರಣ ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವನವರ ಬಲ್ಲನಾಗಿ ಒಲ್ಲನಯ್ಯಾ.” 


ಬಸವಣ್ಣನವರು ಪ್ರತಿಪಾದಿಸಿದ ಧರ್ಮವು ಬರಿ ಪೂಜೆ ಮಾಡುವ ಧರ್ಮವಲ್ಲ. ಆರ್ಥಿಕ . 
ಮತ್ತು ಸಾಮಾಜಿಕ ಸಮಾನತೆಯನ್ನು ಬಯಸುವ ಧರ್ಮ. ಬಸವಣ್ಣನವರು ಹೇಳುವ 
ಜಂಗಮಭಕ್ತಿ ಎಂದರೆ ಸಮಾಜಕ್ಕೆ ಆರ್ಥಿಕವಾಗಿ ಸೇವೆ ಸಲ್ಲಿಸುವುದೇ ಆಗಿದೆ. 

""ಸಿರಿಯಾದಡೇನು ಶಿವಭಕ್ತಿಯಿಲ್ಲದನ್ನಕ್ಕ?” ಎಂದು ಅವರು ಪ್ರಶ್ನಿಸುವಲ್ಲಿ ಕೂಡ 
ಇದೇ ಭಾವ ಅಡಗಿದೆ. ಸಮಾಜಸೇವೆಯು ಶಿವಭಕ್ತಿಯ ಅವಿಭಾಜ್ಯ ಅಂಗವಾಗಿದೆ. 
ಸಮಾಜಕ್ಕೆ ಧನ ವಿನಯೋಗಿಸದ ಶ್ರೀಮಂತ ವ್ಯಕ್ತಿಗೆ ಸಿರಿಗರ ಹೊಡೆಯುತ್ತದೆ. ಇಂಥವರು 
ಅಹಂಕಾರದ ಮದಗಜವನ್ನು ಏರಿ ಮೆರೆಯುತ್ತಿರುತ್ತಾರೆ: 


“ಹಾವು ತಿಂದವರ ನುಡಿಸಬಹುದು, 

ಗರ ಹೊಡೆದವರ ನುಡಿಸಬಹುದು, 

ಸಿರಿಗರ ಹೊಡೆದವರ ನುಡಿಸಲು ಬಾರದು ನೋಡಯ್ಯಾ. 
ಬಡತನವೆಂಬ ಮಂತ್ರವಾದಿ ಹೊಗಲು 

ಒಡನೆ ನುಡಿವರಯ್ಕಾ ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವಾ.” 


ಎಂದು ಬಸವಣ್ಣನವರು ಹೇಳುವಲ್ಲಿ ಸಮಾಜಕ್ಕೆ ಉಪಯೋಗವಾಗದ ಶ್ರೀಮಂತನ ಬಗ್ಗೆ 
ಇರುವ ಬೇಸರವನ್ನು ಅರಿಯಬಹುದು. 


“ತನು ಮನ ಧನವ ಸವೆಸಲೇ ಬೇಕು. 
ನಮ್ಮ ಕೂಡಲಸಂಗನ ಶರಣರಿಗೆ ಅಂಜಲೇಬೇಕು.'' 


ಎಂದು ಬಸವಣ್ಣನವರು ಹೇಳುವಲ್ಲಿ ಸ್ವಸ್ಥ ಸಮಾಜಕ್ಕಾಗಿ ದುಡಿಯಲೇ ಬೇಕು ಮತ್ತು ನೈತಿಕ 
ಮೌಲ್ಯಗಳನ್ನು ಹೊಂದಲೇಬೇಕು ಎಂಬ ಸೂಚನೆ ಇದೆ. “ಜಂಗಮಕ್ಕೆ ಸವೆಸುವಾತ 
ಜಾಣನು” ಎಂದು ಅವರು ಹೇಳುವಲ್ಲಿ ಕೂಡ ಇದೇ ಅರ್ಥ ಸುರಿಸುತ್ತದೆ. 


೪೬ / ಬಸವೆ ಪ್ರಜ್ಞೆ 
' ಮನುಷ್ಯನು ಸರಳ ಸಹಜವಾದ ಬದುಕಿನಿಂದ ಮಾತ್ರ ಬಹುಕಾಲ ಬಾಳಬಲ್ಲನು. 
ಆತನ ದುಂದುಗಾರಿಕೆಯಿಂದ ಇಡೀ ಪೃಥ್ವಿ ವಿನಾಶದ ಅಂಚಿಗೆ ಬಂದು ನಿಂತಿದೆ ಎಂಬುದನ್ನು 
ಆತ ಮರೆಯಬಾರದು. ಮನುಷ್ಯ ಹಣದ ಬಗೆಗಿನ ಹಪಾಪಿತನದಿಂದ ಮುಕ್ತನಾಗದಿದ್ದರೆ 
ಉಳಿಗಾಲವಿಲ್ಲ. ಅಂತೆಯೆ ಬಸವಣ್ಣನವರು "“"ಸಿರಿಯೆಂಬುದು ಮರೆತು ಪೂಜಿಸು ನಮ್ಮ 
ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವನ” ಎಂದು ಹೇಳುತ್ತಾರೆ. 
ಒಂದು ಸರ್ಕಾರ ನಡೆಯಬೇಕಾದರೆ ಅದರ ಆರ್ಥಿಕ ಸ್ಥಿತಿ ಒಳ್ಳೆಯದಾಗಿರಬೇಕು. 
ಇಂದು ಭಾರತದಲ್ಲಿನ ಅನೇಕ ಸಮಾಜವಿರೋಧಿ ಶಕ್ತಿಗಳು ಖೋಟಾ ನೋಟುಗಳನ್ನು 
ಮುದ್ರಿಸಿ ಚಲಾವಣೆಗೆ ಬಿಡುತ್ತಿವೆ ಮತ್ತು ಕಪ್ಪುಹಣದ ಸಾಮ್ರಾಜ್ಯವನ್ನೇ ಸ್ಥಾಪಿಸಿವೆ. ಹೀಗಾಗಿ 
ಸರ್ಕಾರದ ಬೊಕ್ಕಸಕ್ಕೆ ಭಾರಿ ಪೆಟ್ಟು ಬೀಳುತ್ತದೆ. ಆರ್ಥಿಕ ಸ್ಥಿತಿ ಹದಗೆಡುತ್ತಿದೆ. 
ದೇಶದಲ್ಲಿಂದು ಚಲಾವಣೆಯಲ್ಲಿರುವ ಹಣದಲ್ಲಿ ಅರ್ಧಪಾಲು ಕಪ್ಪುಹಣ ಮತ್ತು 
ಖೋಟಾನೋಟುಗಳದ್ದಿದೆ. ಬಸವಣ್ಣನವರು ಇಂಥ ಅನಿಷ್ಟಗಳ ಬಗ್ಗೆ ಮೊದಲೇ ಎಚ್ಚರಿಕೆ 
ನೀಡಿದ್ದಾರೆ: 


“ಭಂಡವ ತುಂಬಿದ ಬಳಿಕ ಸುಂಕವ ತೆತ್ತಲ್ಲದೆ ಹೋಗಬಾರದು. 
ಕಳ್ಳನಾಣ್ಯ ಸಲುಗೆಗೆ ಸಲ್ಲದು. 

ಕಳ್ಳನಾಣ್ಯವ ಸಲಲೀಯರಯ್ಯಾ. 

ಭಕ್ತಿಯೆಂಬ ಭಂಡಕ್ಕೆ ಜಂಗಮವೇ. ಸುಂಕಿಗ ಕೂಡಲಸಂಗಮದೇವಾ.” 


ರಾಜ್ಯಬೊಕ್ಕಸಕ್ಕೆ ಹಾನಿ ಮಾಡದಿರುವುದು ಮತ್ತು ಸಮಾಜಕ್ಕೆ ಸೇವೆ ಮಾಡುವುದು 
ಒಳ್ಳೆಯ ಮನುಷ್ಯನ ಲಕ್ಷಣವಾಗಿದೆ. ಹೀಗೆ ಬಸವಣ್ಣನವರ ಪ್ರಕಾರ ಒಬ್ಬ ವ್ಯಕ್ತಿಯಲ್ಲಿ 
ಉಳಿತಾಯವಾಗಿರುವ ಹಣವು ಕಾನೂನುಬದ್ಧ ಆಗಿರಬೇಕು. ಅದು ಮೂಲೆಯಲ್ಲಿ 
ಕೊಳೆಯದೆ ರಾಜ್ಯದ ಮತ್ತು ಸಮಾಜ ಕಾರ್ಯಗಳಲ್ಲಿ ಉಪಯೋಗವಾಗುತ್ತ 
ಚಲನಶೀಲತೆಯನ್ನು ಉಳಿಸಿಕೊಂಡಿರಬೇಕು. ಇಂಥ ಸಮಾಜದಲ್ಲಿ ಮಾತ್ರ ಭ್ರಷ್ಟಾಚಾರ 
ಕೊಲೆ ಸುಲಿಗೆ ದರೋಡೆಗಳು ಇರುವುದಿಲ್ಲ. 
ಮನುಷ್ಯನ ವಸ್ತುಮೋಹ ಎಷ್ಟಿದೆ ಎಂದರೆ ಆತ ಉದಾತವಾಗಿ ಬೆಳೆಯದೆ 
ಹೋದರೆ ಆ ಮೋಹದಿಂದ ಹೊರಬರಲು ಸಾಧ್ಯವೇ ಇಲ್ಲ. ಆತ ಎಲ್ಲವನ್ನೂ ಹಣದಿಂದ 
ಮತ್ತು ವಸ್ತುವಿನಿಂದ ಅಳೆಯುತ್ತಲೇ ಹೋಗುತ್ತಾನೆ. ಸೂಕ್ಷ್ಮಗ್ರಾಹಿಯಾದ ಬಸವಣ್ಣನವರು 
ಯಾಂತ್ರಿಕವಾದ ಸಾಂಪ್ರದಾಯಿಕ ಭಕ್ತಿಯನ್ನು ಅಲ್ಲಗಳೆಯಲು ಹೇಳುವ ವಚನದಲ್ಲಿ 
ಸಾಮಾಜಿಕ ಪ್ರಜ್ಞೆಯಿಲ್ಲದ ಶ್ರೀಮಂತನ ಮನುಷ್ಯನ ಅವನತಿಯನ್ನು ಕಾಣುತ್ತೇವೆ: 
“ಮಾಡಿ ನೀಡಿ ಲಿಂಗವ ಪೂಜಿಸಿಹೆವೆಂಬವರು ನೀವೆಲ್ಲ ಕೇಳಿರಣ್ಣಾ; 
ಹಾಗದ ಕೆರಹ ಹೊರಗೆ ಕಳೆದು, 
ದೇಗುಲಕ್ಕೆ ಹೋಗಿ ನಮಸ್ಕಾರವ ಮಾಡುವನಂತೆ 


ಬಸವಣ್ಣನವರ ಆರ್ಥಿಕ ಚಿಂತನೆ / ೪೭ 


ತನ್ನ ಕೆರಹಿನ ಧ್ಯಾನವಲ್ಲದೆ ದೇವರ ಧ್ಯಾನವಿಲ್ಲ. 
ಧನವನಿರಿಸದಿರಾ, ಇರಿಸಿದಡೆ ಭವ ಒಪ್ಪುದು ತಪ್ಪದು. 
ಕೂಡಲಸಂಗನ ಶರಣರಿಗೆ ಸವೆಸಲೇಬೇಕು.” 


ಹೀಗೆ ಬಸವಣ್ಣನವರು ವ್ಯಕ್ತಿಗತವಾಗಿ ಹಣಕ್ಕೆ ಮಹತ್ವ ನೀಡಬೇಡಿರೆಂದು ಮತ್ತು ಸ್ವಸ್ಥ 
ಸಮಾಜ ನಿರ್ಮಾಣಕ್ಕಾಗಿ ಹಣಕ್ಕೆ ಬಹಳ ಮಹತ್ತ್ವ ನೀಡಿರೆಂದು ಅನೇಕ ವಚನಗಳಲ್ಲಿ 
ಅನೇಕ ವಿಧವಾಗಿ ಹೇಳಿದ್ದಾರೆ. 

ಮನುಷ್ಯ ಧನದಾಸೆ ಬಿಡದವರೆಗೆ ಸಾಮಾಜಿಕ ಅನಿಷ್ಟಗಳು ಮರೆಯಾಗಲು 
ಸಾಧ್ಯವಿಲ್ಲ ಆತ ಸಾಮಾಜಿಕವಾಗಿ ಬೆಳೆಯದಿದ್ದರೆ “ಧನದಾಸೆ ಬಿಡದು ಕೂಡಲ 
ಸಂಗಮದೇವಾ'' ಎಂದು ಬಸವಣ್ಣನವರು ವಿಷಾದ ವ್ಯಕ್ತಪಡಿಸುತ್ತಾರೆ. 

“ಎಲೆ ಎಲೆ ಮಾನವಾ, ಅಳಿಯಾಸೆ ಬೇಡವೊ 

ಕಾಳ, ಬೆಳದಿಂಗಳು, ಸಿರಿ ಸ್ಥಿರವಲ್ಲ'' ಎಂದು ಮನವೊಲಿಸಲು ಪ್ರಯತ್ನಿಸುತ್ತಾರೆ. 

“ಜಂಗಮಕ್ಕೆರೆದಡೆ ಸ್ಥಾವರ ನೆನೆಯಿತ್ತು” ಎಂದು ಹೇಳುವುದರ ಮೂಲಕ ಅರ್ಥ 
ಪೂರ್ಣವಾದ ಸಮಾಜಸೇವೆಯೇ ನಿಜವಾದ ಪೂಜೆ ಎಂದು ಘೋಷಿಸುತ್ತಾರೆ. 


O 


ಚಿಕ್ಕಗೌಡ್ರ ನಾಗನಗೌಡ-ಶಿವಮ್ಮ ದತ್ತಿಯ 
ಮುಂದಿನ ಪ್ರಕಟಣೆ 


ಚೆನ್ನಬಸವಪ್ಪ ಬೆಟ್ಟದೂರು ಅವರ 
ಸಲ್ಲಲಿತ ಸನ್ಮಾರ್ಗ 


3... ECS 


ಲೋಹಿಯಾ ಪ್ರಕಾಶನ 


'ಕ್ಷಿತಿಜ', ಕಪ್ಪಗಲ್ಲು ರಸ್ತೆ ಗಾಂಧೀನಗರ, ಬಳ್ಳಾರಿ - 583 103 08392-57412 
ನಮ್ಮ ಪ್ರಕಟಣೆಗಳು 


ಕಥಾ ಸಂಕಲನ 
*1. ಕರ್ಪುರದ ಕಾಯದಲ್ಲಿ ಡಾ. ರಾಜಶೇಖರ ನೀರಮಾನ್ವಿ 15/- 
*2. ನೀರಮಾನ್ಹಿ ಕಥೆಗಳು ಡಾ. ರಾಜಶೇಖರ ನೀರಮಾನ್ವಿ 15/- 
*3. ನಾರೀ ಹಳ್ಳದ ದಂಡೆಯಲ್ಲಿ ಚಂದ್ರಕಾಂತ ವಡ್ಡು 15/- 
*4. ಮಣ್ಣಿನ ಬಳೆ ಮತ್ತು ಇತರ ಕತೆಗಳು ಶಾಂತಾರಾಮ ಸೋಮಯಾಜಿ 30/- 
5. ಹಂಗಿನರಮನೆಯ ಹೊರಗೆ ಡಾ. ರಾಜಶೇಖರ ನೀರಮಾನ್ವಿ 60/- 
6. ಅನಾಥ ಪಕ್ಷಿಯ ಕಲರವ ವೀರಭದ್ರ 125/- 
*7. ಕಾಳಬೆಳುದಿಂಗಳ ಸಿರಿ ರಾಜಶೇಖರ ಹತಗುಂದಿ 45/- 
8. ಹಣದಿ ಶಿವಕುಮಾರ ನಾಗವಾರ 60/- 
9. ಪಟ್ಟಾ ಚಿತ್ರಶೇಖರ ಕಂಠಿ 45/- 
10. ಉಡಿಯಲ್ಲಿಯ ಉರಿ ಕಲಿಗಣನಾಥ ಗುಡದೂರು 45/- 

*11. ಮಣ್ಣಿನ ಕುಡಿಕೆ ಡಾ. ಮಲ್ಲಿಕಾರ್ಜುನ ವಣೇನೂರು 50/- 
12. ಹಂಸೆ ಹಾರಿತ್ತು ಬಿದರಹಳ್ಳಿ ನರಸಿಂಹಮೂರ್ತಿ 75/- 
13. ಬಾಳೆಗಿಡ ಗೊನೆಹಾಕಿತು ಬಿ.ಎಂ. ಬಶೀರ್‌ 30/- 

ಕಾವ್ಮ 

*14. ಹಟವಾದಿ ಮತ್ತು ಹುಡುಗಿ ಡಾ. ಬೂದಗುಪ್ಪ ಪ್ರಹ್ನಾದರೆಡ್ಡಿ 60/- 

*15. ಗಾಂಧಿಯೊಂದಿಗೆ ಪ್ರಮೋದ್‌ ತುರ್ವಿಹಾಳ್‌ 30/- 
16. ಆ ಅಜ್ಜ - ಈ ಮೊಮ್ಮಗ ಮುದೇನೂರ ಸಂಗಣ್ಣ 75/- 
17. ತಮಾಷಾ ವಿಕ್ರಮ ವಿಸಾಜಿ 45/- 
18. ಜಾಲಿ ಹೂಗಳೆ ನಡುವೆ ಬಿ. ಪೀರ್‌ ಬಾಷ 45/- 
19. ಮರಾಠಿ ದಲಿತ ಕಾವ ಡಾ. ಸರಜೂ ಕಾಟ್ಕರ್‌ 75/- 
20. ಕೆಡಹಬಲ್ಲರು ಅವರು 

ಕಟ್ಟಬಲ್ಲೆವು ನಾವು ಪ್ರೊ. ಅಲ್ಲಮಪ್ರಭು ಬೆಟ್ಟದೂರು 35/ 

21. ಗಾಂಧೀಗಿಡ ಸತೀಶ್‌ ಕುಲಕರ್ಣಿ 35/- 
22. ಕಣ್ಣಮುಂದಿನ ಬೆಳಕು ದಸ್ತಗೀರ್‌ಸಾಬ್‌ ದಿನ್ನಿ 35/- 
23. ಸಿಸಿಫಸ್‌ರ ಸುತ್ತು ಡಾ. ಬಸವರಾ:- ಸಾದರ 50/- 
24. ಕದವಿಲ್ಲದ ಊರಲ್ಲಿ ಜಿ. ಕೆ. ರವೀಂದ್ರಕುಮಾರ್‌ 75/- 
25. ಅವ ಡಾ. ಸರಜೂ ಕಾಟ್ಕರ್‌ 60/- 


ಕಾದಂಬರಿ 


*26. ಮಾಂಡೋವಿ ರವಿ ಬೆಳಗೆರೆ 
27. ಶಾಮಣ್ಣ ಕುಂ. ವೀರಭದ್ರಪ್ಪ 
28. ಗಾಂಧಿಬಂದ ಎಚ್‌. ನಾಗವೇಣಿ 
29. ಬದುಕು ಗೀತಾ ನಾಗಭೂಷಣ 
ಪ್ರವಾಸ ಕಥನ 
30. ನನ್ನೊಳಗಿನ ಹಾಡು ಕ್ಯೂಬಾ ಜಿ.ಎನ್‌. ಮೋಹನ್‌ 
31. ಪಂಚಮುಖಿ ಪಂಜಾಬ್‌ ಜಿ.ಪಿ. ಬಸವರಾಜು 
32. ನಾ ಕಂಡ ಬ್ರರಿುಲ್‌ ಡಾ. ಸಿ. ನಾಗಭೂಷಣ 
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